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ОТ ИЗДАТЕЛЕЙ 

«Литургия верных» — сборник, продолжающий цикл 
трудов митрополита Вениамина, посвященных богослуже¬ 
нию православной Церкви. Работы: «Строй православного 
богослужения», «Мысли о литургии верных» и «Беседы о 
литургии» объясняют суточный круг храмового богослуже¬ 
ния, «чудный порядок и строй» вечерни, утрени и особенно 
литургии, которая, по выражению Владыки, «есть вершина 
и средоточие всего христианства, полнота и завершение 
всех прочих богослужений», «суточная Пасха». 

Перед нами духовный опыт и размышления многолет¬ 
него совершителя литургии. Разъясняя строй вечерни, ут¬ 
рени и литургии, архиерей делится своими чувствами, 
переживаемыми за богослужением, исследует восприятие 
его человеком, «жизнь души»: покаяние вечерни, подвиг и 
слава утрени и любовь-общение с Богом на литургии. 

Завершает том произведение митрополита Вениами¬ 
на «Небо на земле» — учение о литургии святого правед¬ 
ного Иоанна Кронштадтского, составленное Владыкой по 
его трудам. Небом на земле назвал литургию сам отец 
Иоанн, великий богослужитель, как назвал его Владыка, и 
лучшего изъяснения духовного смысла Божественной ли¬ 
тургии нет. 

Работы митрополита Вениамина, вошедшие в настоящий 
том, адресованы читателю воцерковленному, знакомому с 
чинопоследованием служб. Но размышления автора о свя¬ 
щеннодействии, обращения к истории возникновения от¬ 
дельных его частей, написанные просто и увлекательно, 
будут полезны и тем, кто только приступает к изучению 
великого сокровища Русской православной Церкви — на¬ 
шего несравненного богослужения. В помощь этой катего¬ 
рии читателей книга содержит краткий Словарь богослу¬ 
жебных терминов. 

Работы: «Строй православного богослужения», «Мысли 
о литургии верных» печатаются по авторской машинописи, 
хранящейся в МДА; «Беседы о литургии» печатаются 
впервые по авторской машинописи, хранящейся в частном 
архиве; «Небо на земле» печатается по изданию 1933 г.; 
подготовленному самим митрополитом Вениамином. 



СТРОИ 

ПРАВОСЛАВН 

БОГОСЛУЖЕІ 


несколько слов 
о молитве 


ВМЕСТО ПРЕДИСЛОВИЯ 

Дальнейший очерк будет посвящен вопросу о 
строе нашего богослужения. 

Но я считаю долгом предпослать ему несколько 
кратких слов. 

Как известно, нужно отличать молитву от молит- 
вословия: первое — в сердце, второе — в устах. И мо- 
литвословие еще не есть молитва. 

Отсюда получаются несколько выводов. 

1. Молитвословие есть только путь к молитве, а 
мы часто смешиваем это. 

2. И истинная молитва может обходиться и без 
уставных молитвословий, но не наоборот. 

3. Даже нужно сказать: сердечной молитве внеш¬ 
нее богомоление, уставность уже мешает. 

4. Но таких истинных молитвенников немного. И 
Церковь составила для нас различные богослужения, 
которые помогают, или могут помогать, и сердечной 
молитве. 

Поэтому дальнейший очерк рассчитан не на серд¬ 
це, а на ум, знание. 

Прошу читателей всегда учитывать это при даль¬ 
нейших моих рассуждениях. 


Митрополит Вениамин 



1. психология молитв 


«Литургией», или, с греческого языка — «общим 
делом», общим священнодействием, общею службою, 
называлось в древности все богослужение целиком: 
оно состояло, как увидим сейчас, из разных частей и 
заканчивалось Евхаристией. И только впоследствии 
это слово «литургия» осталось за главною частью 
богослужения, Евхаристией, а прочие части получили 
другое наименование, в зависимости от времени со¬ 
вершения (вечерня, повечерие, утреня, часы). 

Из чего состояла тогда эта «общая служба»? Не¬ 
трудно сложить современные части — вечерню, утре¬ 
ню, часы и обедню, но нельзя думать, что именно 
такова и была литургия. Все это осложнилось, выра¬ 
боталось, оформилось позднее и постепенно. Вначале 
же было и проще, и иначе располагалось; но вместе 
с тем существенное было и тогда то же самое, что и 
теперь: Евхаристия, святое причащение, Евхаристи¬ 
ческий канон были почти одинаковы в своем строе, 
смысле и молитвах. Разве что в первые времена бла¬ 
годарственно-радостный элемент был еще сильнее, чем 
теперь; а постепенно, с ослаблением христианской жиз¬ 
ни и благодати, стали больше, чем прежде, проникать 
покаянные струи, моления, прошения, сокрушение, страх 
Божий; и тогда стал оттеняться «искупительный» ха¬ 
рактер жертвы более, чем благодарственный, радост- 







но-любящий, и самое слово «Евхаристия» (благода¬ 
рение) стало как бы меркнуть. 

Это «падение» можно заметить и вообще в исто¬ 
рии богослужения, которое постепенно начинало при¬ 
обретать характер все более и более покаянный. 
Службы, относящиеся к IV —IX векам (от великих 
отцов и до Дамаскина), несравненно более возвышен¬ 
ны, отрешены не только от земли, но даже и вообще 
от человека, с его нуждами и болезнями, и прикованы 
к Богу. Это особенно видно даже и теперь на празд¬ 
ничных службах, где мы забываем всё, даже самих 
себя, а душа наша всецело отдается Богу, созерцанию 
празднуемого события. 

А после привходили и покаянные элементы, чему 
причиной, может быть, было и то, что авторами явля¬ 
лись преимущественно иноки, взявшие своею задачей 
«житие покаянное»: святой Феодор Студит, брат его 
«господин (кир) Иосиф», впоследствии митрополит 
Солунский (ф 883; он написал до 300 канонов и 
прочее), которому принадлежат умилительнейшие, но 
все же покаянные каноны на повечериях, и другие. 

Даже святой великий Дамаскин, с поста первого 
министра у арабского князя ушедший в скалистый 
суровый монастырь Саввы Освященного (недалеко от 
Иерусалима), — и он дал множество покаянного ма¬ 
териала: разочарованный в суетности этого мира, он 
жил одной частью души на земле, а другой — и боль¬ 
шею — в горнем мире. Отсюда его чудные стихи¬ 
ры на отпевании, его покаянные песнопения в Окто¬ 
ихе, особенно в понедельник и вторник, всех восьми 
гласов. 

Да и невозможно было иначе: с упадком благода¬ 
ти Утешителя человеку труднее становилось радо¬ 
ваться, а отсюда тяжелее стало и благодарить; легче 
было каяться, плакать и просить. 



То же самое можно сказать и про проповеди: у 
святителя Григория Богослова, отчасти у Златоуста, 
у святителя Прокла Константинопольского, у Дамас¬ 
кина зрится такая высота и слава, что современному 
слушателю они покажутся скучным набором по¬ 
хвальных слов или неинтересным и малопригодным 
сухим «богословствованием». И только живущий 
отданною душою в Боге будет и понимать, и услаж¬ 
даться их пламенными вдохновениями... А отец 
Иоанн Кронштадтский, пламень наших дней, говорил 
тем же языком и сейчас: «Дух Святой не истощится 
до века». «Златая цепь святых отцов, — говорил свя¬ 
титель Нифонт Цареградский, — не прервется до кон¬ 
ца мира», ибо Христос вчера и днесь, Тойже и во 
веки (Евр. 13, 8). 

Литургия более всего сохранила на себе характер 
древности, и это понятно: здесь все слишком свято и 
чрезвычайно значительно, и потому хранилось с ис¬ 
ключительною бережностью. 

И вот теперь, скоро уже 1600 лет после смерти 
Василия Великого и 1550 лет с кончины Златоуста*, 
как мы неизменно повторяем обедню, и особенно в ее 
главной, Евхаристической части. 

Поэтому можно утверждать, что сущность литур¬ 
гии была всегда одна и та же: Евхаристические ка¬ 
ноны и благодарственные моления. По внутреннему 
содержанию они современны зарождению христианс¬ 
кой Церкви, тем более что совпадают по духу с Еван¬ 
гелием и посланиями. 

Это была «первая любовь», как осмелился срав¬ 
нить христианский дух святой апостол любви (Апок. 
2, 4). 

Все прочее представляло уже второстепенный 
интерес и, следовательно, могло более или менее из¬ 
меняться и в строе, и в количестве, и даже в характе- 

* Писалось приблизительно в 50-е годы XX в. — Ред. 



ре духа. Здесь могла быть и была несравненно 
большая свобода творчеству церковному. И теперь 
мы видим: литургия везде почти неизменна, особенно 
с Херувимской, а вечерня, утреня, всенощная произ¬ 
вольно сокращаются, приспособляются, заменяются: 
где поют стихиры и седальны (у греков и сиров), но 
опускают почти весь канон (кроме 9-й песни), или, 
наоборот, опускают часть стихир и все седальны, но 
исполняют все 9 песней канона, хотя и сокращая 
тропари (у русских)... Составляются новые службы 
новым святым... Псалмы читаются сокращенно, а где 
и совсем опускаются, за исключением шестопсалмия, 
и то иногда читают вместо шести три псалма. 

Что же было вначале? 

Вот как это представляется нам. Судим мы по 
современному характеру богослужений, и притом не 
только православных, но и инославных*. Также исхо¬ 
дим и из общих внутренних душевных источников 
человека, насколько мы знаем себя и других; ведь 
корень-то всегда один и тот же: сердце человека, 
воодушевляемое Духом Святым, потому, если в нас и 
теперь есть то, чем люди жили и прежде, нам легко 
понять то, что было когда-то. Наконец, и простая ис¬ 
торическая обстановка, всем известная по Евангелию 
и истории, давала материал к созданию богослуже¬ 
ния: это еврейская религия, влившаяся в христиан¬ 
ство, Ветхий Завет, из коего родился Новый. 

...Я начну с самого корня, с внутренних источни¬ 
ков, с сердца, руководимого Святым Духом. Апостол 
Павел пишет римлянам: мы не знаем, о чем молиться 
как должно; но Сам Дух ходатайствует о нас воз¬ 
дыханиями неизглаголанными (Рим. 8, 26). А потом 
душа отыскивает и подходящие соответствующие 

* Особенно протестантских, в частности Англиканской Церк¬ 
ви, где старались «возвращаться» к первоисточникам христиан¬ 
ства. — М. В. 



мысли и слова. К тому же у одного и того же чело¬ 
века в разные моменты его духовной жизни, или даже 
под влиянием разных его переживаний и настроений, 
могут быть различные подходы к молитве: иногда он 
будет просить, в другой раз ему и это не под силу — 
недостоин, и он легче кается, иногда он готов хвалить 
Бога и обнимать весь мир. 

Разны, наконец, и люди. 

Но мы возьмем «нормальную» молитву, исходя из 
двух несомненных и постоянных источников: бытия 
Бога и падения человека. К этим источникам молит¬ 
вы присоединяется всегда и третий — земные нужды 
наши: даже если дух и бодр, все же плоть немощ¬ 
на (см.: Мф. 26, 41). Так было всегда во всем че¬ 
ловечестве, так, собственно, было в Ветхом Завете, так 
есть и теперь. В Новом же Завете присоединился 
четвертый чрезвычайный источник, это факт спасения, 
Искупление мира, примирение с Богом, возвращение 
благодати, надежда на блаженство Царства Славы в 
Пресвятой Троице: от этого тон молитвы должен был 
измениться необыкновенно. И тем не менее сущест¬ 
венные элементы молитв дохристианского периода 
должны были остаться; только центр был перенесен 
в другое место; главное переживание по сравнению с 
неискупленным состоянием стало, конечно, иным. Но 
так как принесенное спасение у большинства было 
еще лишь «семенем» в каждом христианине, подле¬ 
жащим развитию, «возгреванию», росту; дондеже во¬ 
образится в вас Христос (2 Тим. 1, б; Гал. 4, 19), 
вообразится, то есть примет вид, как и в утробе 
матери зародыш постепенно принимает «образ», то 
нужно было, чтобы «ветхий человек» постепенно из¬ 
живался в нас и возрастал «новый» (Еф. 4, 22 — 24). 
Таким образом, Ветхий Завет еще должен жить в 
человеке; он подлежит переходу в Новый. В сущнос¬ 
ти, как и говорит апостол Павел, дана была «закваска» 



лишь новая (Мф. 13, 33), но тесто оставалось еще 
прежнее; однако в этой закваске и есть вся сила 
Нового Завета. До нее было мертвое, не поднимаю¬ 
щееся, безжизненное, «пресное» человечество; теперь 
брошена «закваска» благодати, и она все изменит в 
живое, действенное, творческое, сильное, новое... Бу¬ 
дет «новая тварь»: во Христе бо Иисусе ни обреза¬ 
ние, ни необрезание ничего не значат, но новое тво¬ 
рение (Гал. 6, 15). Но этот процесс «новотворения», 
обновления, возрождения дается борьбою: Царствие 
Божие нудится (Мф. 11, 12), то есть берется с по¬ 
нуждением, с принуждением, силою, борьбою. И бо¬ 
рется против него царство, или «держава диаво- 
ла» (Евр. 2, 14), и наш ветхий страстный человек. 
Поэтому ветхозаветные элементы неизбежны и в хри¬ 
стианстве, и они или постепенно изживаются, как у 
святых, или, наоборот, увеличиваются у грешных. 
В зависимости от этого или увеличиваются и покая¬ 
ние, сокрушение, прошения, умилостивление, как те¬ 
перь; или молитвы восходят до постоянной хвалы и 
радости. 

Так чувствовал себя преподобный Серафим Са¬ 
ровский, постоянно, а не на Пасху лишь, говоря «Хрис¬ 
тос воскресе». 

Но это — исключения; постоянный, средний путь 
таков: наличие в человеке ветхого человека, постоян¬ 
но, по вся дни, — говорит апостол Павел даже про 
себя (2 Кор. 4, 16), устремляющегося в новое состо¬ 
яние во Христе, — факт грешной жизни, преодолевае¬ 
мой благодатию Божиею в святость, или во спасение. 

Таким образом, христианская Церковь имеет дело 
с исконным состоянием человека, но она привнесла 
новые божественные силы в него, яже к животу и 
благочестию (2 Пет. 1, 3). 

Поэтому молебный характер христианства дол¬ 
жен был быть и старый, и иной; но в начале 



молитвенный материал необходимо должен был оста¬ 
ваться общечеловеческим — иудейским ли, религиоз¬ 
но-языческим ли, — все равно: и то, и другое было 
ветхое, и в нас живет еще ветхое. Но мы уже знаем, 
имеем то, чего не знали и не имели они: силу бла¬ 
годати и надежду на нее. 

А земные печали и нужды всегда остаются одними 
и теми же, только и здесь христианство внесло ве¬ 
личайшую поправку: царственное превосходство над 
миром ради Царства надмирного, Небесного. Нуж¬ 
ды земные отошли на второй план, на третий, послед¬ 
ний. «Хлеб нам» лишь «насущный даждь», и то лишь 
«днесь», на день. Главное же — в душе, в спасении, в 
вечной жизни. 

Однако и здесь ступени различны: от ветхозавет¬ 
ного воззрения на благочестие — да благо ти будет , 
чего не отрицает апостол и у христиан (Еф. б, 2 — 3), 
до желания умереть за Христа, чем горели первые 
христиане, и более других — сам апостол: ничто меня 
не отлучит от любви Христовой... ни жизнь, ни 
смерть! (см.: Рим. 8, 38). А когда христиане узнали 
про него, что ему готовятся в Иерусалиме оковы и 
стали просить его не ходить туда, он сказал им 
огненные слова: Что плачете и сокрушаете сердце 
мое? Я не только хочу бытъ узником, но готов и 
умереть во Иерусалиме за имя Господа Иисуса 
Христа! И они покорно должны были отступить, 
сказавши только: да будет воля Господня! (Деян. 
21, 14). 

И последняя ступень девяти «блаженств» христи¬ 
анского совершенства и любви именно такова — стра¬ 
дания за Христа: блаженни есте, егда поносят вам 
Мене ради... Радуйтеся и веселитеся... Но начина¬ 
ется это с «нищеты» и плача (см: Мф. 5, 3, 4, 11). 

Итак, Бог, падшая душа (или грех), земные нужды 
и спасение во Христе, — вот четыре конца, или четы- 



ре угла, создающих единую молитву христианина. 
Отчасти это можно сказать и про всякого человека, 
только у нехристиан спасение было больше лишь 
в желании и томлении, а у христиан — уже отчасти и 
стало фактом. 

Бог, грех, земля, небо... 

2. ОСНОВНЫЕ ЭЛЕМЕНТЫ МОЛИТВ 

Подойдем теперь к богослужению, к служению 
Богу... Вот мы входим в дом Его, в храм... Дом 
Мой — дом молитвы, — сказал Он еще в Ветхом За¬ 
вете, а потом — и в Новом (см.: Ис. 56, 7; Мф. 21, 13). 

Ну вот подумаем сами про себя: с чего началась бы 
наша молитва? 

Оставим современное наше настроение, наши нуж¬ 
ды, наш духовный уклад, а подумаем, как нам, как 
христианам, и пусть не святым, но искренно желаю¬ 
щим спасения и верующим во Христа Искупителя,— 
как бы нам должно правильно начать службу? 

Можно благодарить, славословить, восторгаться... 
Можно, наоборот, сокрушаться, считать себя недостой¬ 
ными, смиряться. Можно войти в себя, оглядеться. 
Можно просить о чем-либо. Причем просить или важ¬ 
нейшего — спасения, или маловажного — земного... 

Что должны бы мы избрать как более достой¬ 
ное для Бога, но и посильное, нужное, благоразумное 
для нас? 

Подумаем всякий про себя... 

Я лично по опыту и из богословских рассуждений 
могу сказать следующее. 

Для ясности мне кажется небесполезным обра¬ 
титься к следующему житейскому сравнению, кото¬ 
рое, кстати сказать, много облегчало тех, кому я го¬ 
ворил его. 



Допустим, я хочу или должен пойти к человеку, 
высшему меня, с какою-либо нуждой, или просьбой, 
или даже благодарностью за сделанное мне добро. 

1. Конечно, я прежде всего приготовлюсь к этому: 
надену лучший костюм, умоюсь, причешусь и т. п. Не 
так ли? Вероятно! Значит, первый момент — подгото¬ 
вительный. 

2. Потом, придя к нему, и тут еще «охорашиваясь», 
не буду настолько неблагоразумен и неделикатен, 
чтобы сразу приступить к просьбе, да еще, может быть, 
уже не первой. Не так ли? — Конечно. И, поклонив¬ 
шись (скажем, благодетелю), жду сначала, чтобы он 
заговорил со мною, а не я с ним. Я же — разве очень 
кратко — заявлю, что пришел поблагодарить его. Он 
же, вероятно, будет расспрашивать меня, откуда я, 
как здоров, как мои дела и т. д. Следовательно, 
второй момент зависит от благодетеля, от высшего 
лица. И его можно назвать беседою, или разговором, 
высшего с низшим. 

3. А уж после этого заговорю, с его позволения, я. 
Но еще не о просьбе своей: это было бы неделикатно. 
А стал бы благодарить его за содеянное добро. 

Не так ли? Так должно бы! Значит, третья часть — 
благодарная, хвалебная. 

4. И уж после этого я осмеливаюсь просить у бла¬ 
годетеля, в чем нуждаюсь. Это — часть просительная. 

5. К ней можно бы прибавить какой-либо дар, и то 
осмелившись на это и испросив на это разрешения у 
благодетеля, сославшись, может быть, на его родствен¬ 
ников или сына. Это — часть жертвенная. 

Таковым представляется мне явление мое к выс¬ 
шему лицу. Все эти элементы мы найдем и в богослу¬ 
жении. 

Первое. Конечно, нужно бы «достойно», прежде 
всего и больше всего, славить Бога, ибо Бог есть Бог 
славы и Ему всегда «подобает слава, честь и покло- 



нение» прежде всего, и в средине всего, и после всего, 
«и во веки веков». 

Так славят Его Небесные Силы и святые: «Свят, 
Свят, Свят...» 

Но, увы, сознаюсь: мне в обычное время это со¬ 
вершенно не под силу. Разве в праздники и особенно 
на Пасху, служба как бы «разверзается» славослови¬ 
ем Бога. Но то — исключения победного момента. А 
обыкновенно мне это непосильно. Нужно еще под¬ 
няться до этого, разогреть сердце; даже просто и 
умом-то нужно еще понять глубину богослужения, 
чтобы знать, за что и как благодарить и славосло¬ 
вить... Так у нас, обычных людей... У святых, ко¬ 
нечно, иначе: святой Макарий Великий говорит, что 
некто (конечно, сам он), лишь только начнет возно¬ 
сить ум к Богу, тотчас же восторгается и уже за¬ 
бывает о мире сем, и не хотел бы он выйти из этого 
состояния, хотел бы сидеть в углу пещеры и забыться 
в молитве, но нужно еще послужить и ближним, и 
потому Господь Сам выводит его из такого восхи¬ 
щения... 

Про другого святого отца рассказывается, что 
стоит ему поднять персты вверх, как он уже больше 
ничего не помнит на молитве; и приходится насильно 
опустить руки его вниз, чтобы он остановился от вос¬ 
хищения и продолжал полагающуюся по уставу служ¬ 
бу дальше. 

Мы умиляемся, радуемся, слыша о таких приме¬ 
рах; но нам они не под силу. 

Но, с другой стороны, если это восхищение не под 
силу нам, то величие Божие требует этого. Где же 
исход? — Он прост: славу Богу необходимо долж¬ 
но — хотя бы одними устами, языком, умом — все же 
вознести. Но долго этого мы не можем: и Господь, а 
за Ним Церковь, зная нашу немощь, не потребуют 
сверх меры. И потому славословие должно быть 



сравнительно кратким, или даже почти одним возгла¬ 
сом славы Богу. 

А потом должно быть что-то другое... 

Постепенно и должно возгреть себя до такого со¬ 
стояния, когда может наступить и момент подъема, 
восторга, хвалы. И это будет в свое время. 

Еще одно соображение. Допустим, мы и смогли бы 
начать благодарением. А что же дальше делать? 
Можно ли после этого каяться во грехах (а они на¬ 
лицо всегда)? Это было бы трудно и непоследо¬ 
вательно: после сладкого — горькое, с неба — ниже 
земли... 

Можно ли и просить чего-либо? Уже скучно, ма¬ 
лозначительно и это: после восторга — простые слова, 
обычные вещи, поделья разные. Нет, это меньшее пос¬ 
ле большего. Не естественно. 

Ясно, следовательно, что благодарение нужно от¬ 
нести к концу. В начале же службы лишь краткое 
славословие Богу: по немощи нашей. 

Теперь возьмем другой вид молитвы: прошения. 
О чем бы мы ни просили, а особенно о земном, и в 
человеческом быту не считалось бы высоким благо¬ 
родством прийти к кому-либо и с первого же слова 
просить. Это говорило бы и о корыстности просителя, 
и о неделикатности его: только и думает, что о себе! 
А как это отразится на том, у кого просят, такие люди 
мало думают: «мне нужно» — вот и начало, и конец 
их соображений. И в человеческом общежитии в по¬ 
добных случаях установился веками деликатный спо¬ 
соб обращения: сначала говорят о чем-либо ином, 
спрашивают о здоровье, семье, делах; войдут во вза¬ 
имный интерес; расположатся друг к другу, а потом 
уже и к «делу». А если неблагоразумный проситель 
сразу начнет просить о нем, то другой, пожалуй, и 
остановит. 



Продумаем же теперь это и в приложении к Гос¬ 
поду. Он знает все наши нужды еще ранее нашего 
прошения, как сказал нам Сам Сын Его (см.: Мф. 
6, 32), и будет ждать Он от нас просьбы, молитвы: 
нам это нужно. 

Всему, однако же, время... Не стыдно ли было 
прийти в храм к «бого-служению», к служению Богу, 
а начать с служения самому себе? Ведь всякая на¬ 
ша просьба есть служба себе, самообслуживание... 
Вся же благообразно и по чину да бывают,— го¬ 
ворит апостол (1 Кор. 14, 40). Даже и общие нужды 
здесь были бы неуместны еще. Придет им время. 

Итак, не подобает начинать с прошений, особен¬ 
но же с земных... Но даже и о небесном, о спасении, 
о блаженстве, — и то сначала просить не должно 
Господа... Будь, каким должен; а Он «насытит тебя 
и земных благ», и, конечно, тем более «не лишит и 
Небесного Царствия», как поется в молитве после 
обеда. 

Однако же нужды есть всегда; от них никуда не 
уйдешь, пока мы на земле... И Господь Сам их до¬ 
пустил и устраивает как средство для обращения к 
Нему и для нашего смирения, то есть для спасения... 
И Он потому ждет наших прошений: Если народ... 
обратится, то Я отлагаю то зло, которое помыслил 
сделать ему (Иер. 18, 8). Где же им место? Если не 
в начале, и если не в конце, ибо там уже есть славо¬ 
словие и благодарение, значит, им место будет где-то 
в средине, а так как в средине будет еще нечто, как 
увидим, то лучше — по деликатности — прошения от¬ 
нести к последнему моменту пред «благодарением»... 

Не так ли? Мне кажется, это и естественно, и бла¬ 
горазумно, и деликатно для самого человека, и «бого¬ 
прилично». Прошения никак не с начала... И потому 
теперешний строй служб, когда у нас литургия после 
возгласа начинается сразу прошениями великой екте- 



нии, духовно несовершенно поставлен. И прежде не 
так было. И лишь немощь наша вызвала, передвину¬ 
ла сюда ектению... Но об этом дальше будет особая 
речь. Все это я упомянул здесь лишь для ясности 
моих мыслей. Мне всегда чувствуется и несвоевре¬ 
менность, и даже не «богоприличность» ектении в на¬ 
чале... Даже на молебнах обычных, когда человек 
уже пришел специально попросить по поводу какой- 
либо нужды, и там просьба (сугубая ектения) бывает 
уже после 3-й песни канона, а не сразу. Обычно поем 
запевы: «Пресвятая Богородице, спаси», «Святите¬ 
лю... моли Бога»; это остатки 2-х песней канона: 1-й 
и 3-й... А до этого бывают: «обычное начало» со сла¬ 
вословием Богу Троице («Святый Боже» — «Отче 
наш»), затем — псалом соответствующий, потом — «Бог 
Господь» и тропарь (кому молимся): это хвала им; 
после канон — это та же хвала (см. Параклисис Бо¬ 
городице). 

А мы пришли к литургии, к самому славному бо¬ 
гослужению, и сразу... просить... Немощны мы! Ах, 
как немощны! И Церковь посчиталась с нашей не¬ 
мощью. '• 

Итак, что же поставить на первом месте? Возьму 
простое сравнение: я собираюсь идти к моему бла¬ 
годетелю. Но иду и еще кое-чего попросить «при 
этом». 

Как я настроен буду до этого раньше? Не прав¬ 
да ли, что я сначала подумаю о том, как бы даже 
одеться прилично? Ведь нехорошо было бы, чтобы я 
с работы, в пыли, грязный, в испачканной будничной 
одежде зашел к благодетелю... И, чем большее бла¬ 
годеяние он сделал, тем соответственно приличнее я 
должен подготовиться и даже лучше обычного одеть¬ 
ся. И нельзя к благодетелю зайти «между прочим», «ми¬ 
моходом», ибо это означало бы, что главное-то дело у 
нас — нечто другое (работа, «дела»). 



А дальше? Пришли мы к нему в дом... И здесь 
еще осматриваемся: все ли на месте у нас? Не рас¬ 
трепаны ли волосы? Нет ли пыли на одежде, грязи на 
обуви? Чисты ли руки? Осмотрелись и ждем при¬ 
ема... Что же у нас на душе? Какое основное чувст¬ 
во? Легкомыслие ли? — Никак! А серьезность. Рас¬ 
сеянность ли? — Наоборот, собранность: мы сосредо¬ 
точены мыслью на благодетеле, и даже думаем: что 
еще и как лучше сказать ему? 

Вот, что я переживал... Стою однажды в монасты¬ 
ре на вечерне. Началась служба обычно. Прочита¬ 
ли 103-й псалом... Душа моя не приняла участия в 
славословии Творца Промыслителя и Благодетеля 
Бога. Промелькнул псалом в устах чтеца... Промель¬ 
кнул он и мимо души моей... Потом великая екте- 
ния... Все обычно, все — «житейское», а о духовных 
прошениях я еще не расположился молиться... И вдруг 
зачитали «рядовую кафизму». Псалмы Давидовы... 
Обыкновенно их пропускают. Лишь в монастырях,— 
да и то не везде, не сполна, — исполняется это. На 
праздники остаются отрывки: «Блажен муж, иже не 
иде на совет нечестивых», «Работайте Господеви со 
страхом и радуйтеся Ему с трепетом»; «Путь нечес¬ 
тивых погибнет», «Блаженни вси надеющийся нань». 

В этот раз читали много... Я задумался... И не 
заметил, как «вошел в себя»: у меня затеплилось в 
душе. Появилось чувство. Я точно ожил, или «отта¬ 
ял». Глаза открылись. Псалмы царя оттерли замер¬ 
завшую нищую душу мою. Узрел я себя самого. И 
подумал в себе: «Как премудро устроено в Церкви! 
Как знает она душу нашу! Как удивительно рассчи¬ 
тано, приспособлено!» И сказал я (в сердце и уме) с 
благодарностью: «Слава Богу за Церковь»! 

И когда затем подошли стихиры с прославлением 
Господа и святых Его, то я уже иначе пел их после 
того, как вошел внутрь себя... Иначе пел и «Свете 



Тихий святыя славы!», «достоин еси пет быти!», «темже 
мир Тя славит»... 

Потому и батюшка отец Серафим Дивеевским 
сестрам в своем правиле дал заповедь начинать с «два- 
надесяти псалмов»*. 

Вот что нужно на первом месте. Особенно пред 
явлением к Богу! Осмотрись, очистись — и потом 
предстань. «Блаженни чистии сердцем, яко тии Бога 
узрят!» 

Переведя это на язык богословский, сначала нуж¬ 
но «аскетическое» настроение; нужна духовная со¬ 
бранность; нужно внутреннее самозрение; нужна ре¬ 
лигиозная подготовка... А когда человек обратится к 
этому, то невольно у него явится опознание «ветхого» 
состояния, видение нищеты своей, зрение грехов и 
греховности. Вместе с этим надежда на пришедшего 
уже Спасителя не дает перейти сокрушению в отчая¬ 
ние, а обнадежит, умиротворит, укрепит нас. И тогда 
из души поднимется вопль: «Спаси, Спасе!» И тогда 
уже воистину «вся внутренняя» воззовут к «Свято¬ 
му»: «Господи, воззвах к Тебе, услыши мя! Услыши 
мя, Господи!» «Из рлубины воззвах к Тебе, Господи, 
услыши глас мой...» 

Три раза: «услыши»... 

Аскетическо-молитвенная самособранность, пока- 
янно-уповательные чувства, или вхождение внутрь 
себя, — вот как должно быть в правильном служении 
Богу. И так и было. 

И только в опустошенном протестантстве или 
худосочном сектантстве с самого начала, после крат¬ 
ких молений, уже «занимают» «служители» пропове¬ 
дями и разговорами... 

Есть в Церкви другое, еще более сильное слово, 
еще более действенное средство к углублению: это — 

* Есть такой чин (см. конец Часослова). К сожалению, теперь 
он не во всех изданиях печатается. — М. В. 



Слово Божие, новозаветное, то есть Евангелие и по¬ 
слания, а также и ветхозаветные творения Духа — 
пророчества и история спасения людей. Но и к этому 
сначала тоже нужно подготовиться. Ведь Слово Бо¬ 
жие есть Бог, то есть Бог, говорящий нам. Следова¬ 
тельно, слушать Слово Божие уже означает стано¬ 
виться лицом к Его Лицу; пусть еще как слушатели, 
но уже пред очами Господа... Это уже встреча с 
Богом, более высокая, чем сокрушение от недостоин- 
ства предстать пред Ним. А именно этим сознанием 
занята душа вначале. Потом она станет более способ¬ 
ною и достойною слушать и Бога, глаголющего в 
Слове Своем. 

По этим двум причинам я и разделяю эти два 
момента: молитвенный, или духовно-подготовитель¬ 
ный, и поучительный. Но они очень близки и срод¬ 
ны между собою. Поэтому и естественно поставить их 
рядом... 

Еще остается один элемент — жертвенный... Вот и 
теперь приходит человек в храм. Перекрестился — 
и к свечному ящику: купить свечечку. Идет и ставит. 
А у сербов (от греков, вероятно) даже умилительно: 
подойдет к иконе, поцелует сначала свечу и потом 
уже зажжет и поставит. Дар любви. И человеку че¬ 
ловека хочется одарить, а тем более — Бога. Любовь 
требует отдачи, дара, жертвы... Свеча — не прос¬ 
тая вещь: в ней душа человеческая горит любовью к 
Богу! 

Куда поместить жертвенный элемент, этот есте¬ 
ственный в богослужении момент? Где он был в 
древности? Там жертвы приносились в конце, как 
завершение богослужения; или отдавался дар свя¬ 
щенникам вначале, а вместе с тем приносились и мо¬ 
ления, а от лица священников изрекались благослове¬ 
ния. Такое двоякое употребление жертвы объяснялось 
различным характером богослужений: если это была 



специальная жертва частного лица, по частному пово¬ 
ду его, то после кратких молитв и приготовительных 
действий она приносилась с начала моления*. Но 
когда совершалось общественное богослужение, тогда 
жертвою оно заканчивалось, как моментом наивыс¬ 
шим. 

Затем в обоих случаях устраивалось угощение: 
часть брали священнослужители, часть употребляли 
принесшие. 

Куда же нам поместить этот составной элемент? 

Теперешний обычай со свечами объясняется про¬ 
сто: после службы люди расходятся; следовательно, 
нужно сначала поставить «свечечку». И притом это 
делается для умилостивления Бога, дабы Он «вни¬ 
мал» нам благоволительнее. 

Но если бы жертва занимала свое место, свое 
время, и притом настолько длительное, чтобы можно 
было отдаться переживаниям, вызываемым ею, не 
наспех, а сосредоточенно, тогда я поместил бы жертву 
в конце всего, даже после благодарения. Почему? — 
Во-первых, потому, что самая жертва есть дар, благо¬ 
дарение, и, следовйтельно, приличнее поставить их 
рядом. Затем, жертва есть уже не словесный дар 
Богу, а вещественный, а это значительнее, больше. На¬ 
конец, при жертве «встреча» с Богом бывает глубже, 
внутреннее, ближе, теснее, чем во хвале уст, в «славо¬ 
словиях». Недаром, когда в Ветхом Завете устанав¬ 
ливался «Завет», бывали жертвы. А «Завет» это есть 
уже «общение» обеих сторон, а не хвала лишь от од¬ 
ной к другой, от человека к Богу. 

Посему жертвенный элемент нужно поставить не 
только после всего, но даже считать его самою серд¬ 
цевиною, вершиною богослужения, или даже его су- 

* И теперь на «славу» у сербов приносят дары, ставят их в 
церковь, а после совершается краткая лития, вроде нашего молеб¬ 
на (без Евангелия), с прошениями о принесших. — М. В. 



тью. А все остальное должно считать приготовлением 
к этому центральному «действию». А действие выше 
слов. Дело важнее чувств. 

Для ясности употребим опять сравнение. Мы, на¬ 
пример, пришли благодарить благодетеля. Соответ¬ 
ственно подготовившись, наконец мы встречаемся с 
ним. А с собою принесли ему какой-либо дар за бла¬ 
го, за спасение, за дарованное счастье. 

Что мы делаем? Принесли, держим его; но еще не 
отдаем. А сначала начинаем говорить слова благо¬ 
дарности: объясняем, в каком бедственном положении 
мы были; от какого несчастия избавил нас благоде¬ 
тель, хвалим его, благодарим. И уже в заключение 
всего, как вершину наших чувств и благодарности, 
просим принять от нас дар по силе нашей. Не так 
ли бывает? — Так. Следовательно, жертвою благодар¬ 
ности должна завершиться наша встреча, жертвою 
благодарности должно закончиться и богослужение. 

Так образовался пятый элемент — жертвенный, на¬ 
шедший себе место. 

Но есть один вид благодарности, который никак 
уже невозможно поместить нигде, только как в конце, 
только после всего, только забывши решительно вся¬ 
кие другие мысли и чувства: это когда благодарность 
сливается с восторгом любви, когда хвала переходит 
в общение души с Богом. 

Тут уже немыслимо ничто другое, кроме пережи¬ 
ваемого восхищения духовного единения. 

Возьмем опять пример из жизни: что сильнее 
любви у жениха и невесты? — Ничего нет. И апостол 
Павел говорит: и вера прекратится, и пророчества 
сделаются ненужными, а любовь пребудет вечно... 
Даже не сказал: «пребудет», а уже «пребывает»: то есть, 
начавшись, не будет иметь конца (см.: 1 Кор. 13, 8). 

Любовь есть «союз совершенства», завершение 
его. «Больше всего — любовь» (см.: 1 Кор. 13, 13). 



Тогда уже немыслимыми становятся не только 
прошения, но и покаяние, и сокрушение, и поуче¬ 
ние («пророчества»), ибо совершенная любовь вон из¬ 
гоняет страх, — говорит апостол любви Иоанн (1 Ин. 
4, 18). 

Мало того, даже исчезает само благодарение, или, 
точнее, оно переходит, перерождается в любовь. А ес¬ 
ли уж должно поставить их раздельно, то все же лю¬ 
бовь будет на самой вершине, следовательно — на 
самом конце, а благодарение должно быть помещено 
ранее... 

Это ясно! Любовь — это огонь, который пожигает 
в себе все прочее. Любовь есть предел. Это — и в 
человеческой любви. Еще более — в любви к Богу: 
здесь Сам Бог-Любовь возжигает сердце человека 
Собою, и оно уже ни о чем ином не может ни помыш¬ 
лять, ни просить, ни даже благодарить. Оно тогда 
может только быть в блаженном восторге, в восхи¬ 
щенной взаимной любви. Исчезает душа моя во 
спасение Твое, Господи, — взывал пророк (Пс. 118, 81). 

Ветхий Завет, а тем более язычество не знали этой 
любви в полной мере; там были лишь слабые намеки. 
Христианство зажгло огонь Пятидесятницы; и, пали¬ 
мые им, люди пошли на костры, к зверям, на крест, в 
пустыни, на подвиги, — навстречу «Сладчайшему 
Иисусу»: «отверзли уста свои» и «наполнились Ду¬ 
ха» Утешителя, сладости благодати... 

Эта любовь и составляет сущность брачной вече¬ 
ри, именуемой «Евхаристией», или «обедней», Божест¬ 
венной трапезой общения, «приобщением». 

Кровавые жертвы ветхозаветные, «ветхий завет» 
души перешел в новозаветную жертву бескровную, в 
теснейшее общение любви, даже до Самого «Тела 
и Крови». Жертва перешла в Любовь. 

Так у нас наметился окончательно следующий 
нормальный ход богослужения, то есть религиозных 



настроений, чувств, переживаний: молитвенная часть, 
поучительная, хвалебная, просительная и жертвенно¬ 
любовная. 

Если же последнюю наименовать установившимся 
уже словом «Евхаристия», в коей сливаются элемен¬ 
ты и жертвы, и благодарения, покрываясь главным 
чувством и делом взаимной любви Бога и человеков, 
тогда эта последняя часть назовется Евхаристичес¬ 
кой. И, конечно, она должна быть в самом конце: 
после нее ничего не должно быть, ибо любовь беско¬ 
нечна. 

Это естественно; это так и было. Святой апостол 
Павел так и говорит, чтобы христиане на своих 
богослужебных собраниях «совершали» (см.: 1 Тим. 
2 , 1 ): ' 

1) молитвы; 

2) моления; 

3) прошения; 

4) благодарения. 

Так должно быть. И так было в древности. И так 
в корне сохранилось еще и сейчас; но уже многое 
переслоилось, затуманилось. Однако внимательному 
наблюдателю это ясно: отец Иоанн Кронштадтский, 
этот великий «богослужитель» наших дней, узрел это 
и потому сказал: «программа нашего богослужения» 
давно начертана апостолом Павлом, и затем привел 
те же самые слова (см.: 1 Тим. 2, 1). 

Дух Святой, еще раньше апостола, в сердцах 
молящихся, начертал в сущности тот же порядок, с 
тою лишь разницею, что ветхозаветные прообразова¬ 
тельные жертвы заменились бескровною Евхаристи¬ 
ей. Разница лишь в том, что здесь у апостола Павла 
не упомянута гимнологическая часть (хвалебная), но 
это и понятно: здесь он убеждает христиан молиться 
за вся человеки, за царя и за всех начальствующих. 
Поэтому у него больше элемента просительного в 



них. Но в другом послании, к ефесянам, где он го¬ 
ворит вообще о богослужении, упоминаются и эти 
элементы: назидайте себя псалмами, и славословия¬ 
ми, и песнопениями духовными, поя и воспевая в серд¬ 
цах ваших Господу; благодаря всегда за все Бога и 
Отца во имя Господа нашего Иисуса Христа (Еф. 
5, 19-20). 

Если соединить все эти элементы и прибавить 
обычное чтение из Писаний, посланий, слушание ме¬ 
стных пророков или ходячих благовестников, то мы 
найдем все наши элементы: молитвы, славословия, 
прошения, жертвенное благодарение и поучение. 

3. МАТЕРИАЛ И СТРОЙ БОГОСЛУЖЕНИЯ 

Откуда же христианская Церковь взяла материал 
для таких разнообразных элементов богослужения? — 
Ответ ясный... 

Совершенно естественно: из ветхозаветной Церк¬ 
ви, из иудейского богослужения. Новый Завет при¬ 
шел не разрушить Ветхий, а «дополнить» его (Мф. 
5, 17). И Сам Господь Своим примером посещения 
храма освятил еврейское богослужение: оно ведь 
дано было Самим Богом чрез Моисея. И притом оно 
было и богато, и разработано, так что оставалось 
лишь воспользоваться им. И нужно было заменить 
только одну часть — жертвенную. 

Далее. Первые ученики были палестинские евреи, 
преданные своему культу, богослужению: Иерусалим¬ 
ский храм в глазах каждого иудея был святыней. И 
нужно еще не забывать, что на всю их страну был 
лишь один храм в Иерусалиме; в других местах бы¬ 
ли лишь синагоги, это скорее были поучительно¬ 
общественные залы для собраний, или молитвенные 
наставительные дома. Понятно, что и христиане из 
евреев дорожили всем, что относилось к храму их. 



Наконец, собственных произведений христиане еще 
не успели создать: для этого не хватало ни времени, 
ни сил, ибо сначала они заняты были главным обра¬ 
зом благовестием, проповедью христианства. 

Если же прибавить к этому гонения, которыми 
встречено было христианство, как со стороны иудеев, 
так потом и от язычников, то еще более понятным 
станет, что им не до своего творчества было, а хотя 
бы лишь отстоять самое бытие свое, вынести страда¬ 
ния за веру. 

Да и просто это было всего легче, а люди всегда 
начинают с более легкого...* 

Так положено было начало христианскому бого¬ 
служению. Разница заключалась лишь в замене кро¬ 
вавых жертв Ветхого Завета Новозаветною бескров¬ 
ною жертвою Евхаристии. 

Другая особенность заключалась в ином истолко¬ 
вании ветхозаветных богослужебных элементов: они 
применялись и понимались в приложении к христи¬ 
анству. Например, все обещания о земном благоден¬ 
ствии евреев истолковывались в смысле небесного 
блаженства; враги-люди заменялись врагами духов¬ 
ными, бесами; всюду старались видеть пророчества и 
прообразы: переход через Чермное море и избавле¬ 
ние от фараона — это крещение, избавляющее от влас¬ 
ти диавола, как объяснил и сам апостол Павел (1 Кор. 
10, 1—2); манна — святое причащение (ст. 3); камень, 
из коего чудесно истекла вода, — Христос Спаси¬ 
тель (ст. 4) и т. д. 

Вообще, оставив букву и форму прежнюю, христи¬ 
анство дало им лишь новый дух и смысл. 

...И вообще нужно сказать, что почти все устрой¬ 
ство первохристианской Церкви взято из иудейства. 
Например, трехчинная иерархия — епископы, священ- 

* Аналогичный пример можно взять из нашего времени: про¬ 
тестантизм вышел из католичества. — М. В. 

—зо 



ники, диаконы — взята с первосвященников, священ¬ 
ников и левитов Ветхого Завета. Устройство храма — 
алтарь, средняя часть и притвор — параллельно свя¬ 
тому святых, святилищу и молитвенному двору. 
Подробности храма — кадило, семисвечник и проч. — 
оттуда же. Даже облачения наши даны ветхозаветной 
Церковью: вот одежды Аарона: наперсник — совре¬ 
менная епитрахиль, ефод подобен омофору, верхняя 
риза — саккос, или фелонь, хитон — нижний подриз¬ 
ник, кидар — митра, клобуки; и пояс (Исх. 28, 4). 

Даже теперешние крест и панагия заменили «урим 
и туммим», возлагавшиеся на наперсник (ст. 30). Не 
забыли даже позвонков по подолу верхней ризы (сак¬ 
коса) (ст. 33). На кидаре (митре) золотая дощечка 
с вырезанными словами: «святыня Господня» (ст. 36); 
теперь заменена иконками на митре. 

...Понятно, что и богослужение взято было от 
той же иудейской Церкви... 

В чем оно состояло? В разные моменты истории 
оно несколько изменялось, но собственно лишь в од¬ 
ном почти отделе — в чтении Священного Писания, 
которое иногда опускалось, забывалось, даже до такой 
степени, что люди не понимали уже читанного (Неем. 
8, 1, 8, 12); и нужно было толковать. Забывались в 
плену и праздники: их восстанавливали (8, 14—18). 

Но существенными и неизменными элементами 
всегда были псалмы и жертвы. В первых выражались 
все многообразные чувства молящейся души, а жер¬ 
твы были различны — мирнопросительные, искупи¬ 
тельно-очистительные и благодарственные. Таким об¬ 
разом, были элементы: и молитвенные, и просительные, 
и благодарственные, и искупительные; к этому нужно 
присоединить чтение «закона» в синагогах, и мы 
имеем налицо все современные виды молитвы... Не 
замечаем мы элемента славословия, но он отчасти вос¬ 
полнялся хвалебными псалмами (например, Пс. 103, 



137, 144—150), а с другой стороны, у евреев были и 
специальные гимны — торжественно-хвалебные пес¬ 
ни, составленные во Славу Богу за какие-либо мило¬ 
сти. Например, песнь Мариам, сестры пророка Мои¬ 
сея, составленная после перехода через Чермное море; 
песнь Анны, матери Самуила, после рождения Саму¬ 
ила*; песнь воеводы Деворы; многое из пророческих 
книг; и наконец — песнь трех отроков в пещи вави¬ 
лонской... 

Мне не известно, употреблялись ли эти гимны за 
еврейским богослужением. Но христианская Церковь 
воспользовалась ими потом весьма щедро. И понят¬ 
но: христианство есть — «победа» (Ин. 12, 31; 16, 33; 
1 Ин. 5, 4 — 5); Евангелие суть блаженная весть о 
спасении. И если в Ветхом Завете больше господ¬ 
ствовал дух сознания своей вины (отсюда и жертвы) 
и обширны были прошения о нуждах этого мира, то 
в христианстве дана была такая свобода мироотре- 
чения, что люди отдавали свое в общее владение, себе 
желали лишь насущного хлеба. Зато пребывали в 
радости, в веселии и простоте сердца, хваля Бо¬ 
га (Деян. 2, 45 — 47). И к такому их настроению 
особенно подходил указанный вид гимнов, или «сла¬ 
вословий и песнопений», о коих, как мы видели выше, 
упоминает апостол Павел. 

Но вместе с тем еще более широкое применение 
имели псалмы. Их богатство содержания было столь 
обширно, что удовлетворяло всем нуждам души: здесь 
и сознание своей греховности, и преследование врага¬ 
ми, и беспомощность в борьбе, и упование на силу 
Божию, и благодарение за помощь, и слава за творе¬ 
ние и промышление Божие, и упокоение под кровом 
Божиим, и пророчество о Мессии, и моление об 

* Этою песнью воспользовалась Пречистая Дева после благо¬ 
вещения (1 Цар. 2, 1 — 10 ).— М.В. 



избавлении от всяких бед, и любовь к Богу, и обли¬ 
чение грешников и т. д. и т. д. 

Но если все это свести к более основным мотивам, 
то в псалмах мы увидим главным образом веру, по¬ 
каяние, упование и славословие. И еще теснее: пока¬ 
яние с надеждой. 

Все это есть внутренняя часть человека, его духов¬ 
ные переживания. 

Христианство и взяло псалмы за основной фунда¬ 
мент своего богослужения, поставив их на первое 
место. 

Итак, что же получилось? 

1. Самое центральное, что было в Ветхом Завете, 
жертвы, были заменены Единою жертвою Христовою, 
о чем апостол Павел специально разъяснял евре¬ 
ям (Евр. 10, 1—23). Она заняла и здесь центральное, 
главное место. Это был «завет» общения, гимн бла¬ 
годарности, слава любви, жертва хваления. 

2. Молитвенную потребность с щедростью удов¬ 
летворяли псалмы. 

3. Славословие, гимнологический элемент взят был 
из вышеуказанных торжественных гимнов. 

4. Просительная часть приспособлена была к воз¬ 
зрениям и нуждам христиан. 

5. Поучительная потребность удовлетворялась чте¬ 
ниями из Ветхого Завета и собственным новозавет¬ 
ным откровением: Евангелиями, посланиями, пророче¬ 
ствами, благовестничеством. 

Так просто и естественно образовалось первохри¬ 
стианское богослужение. 

Все эти элементы мы и видим теперь в нашей 
Церкви. Только они, как увидим, теперь раздроблены 
и иначе размещены, но суть одна и та же. 

Что касается взаимоотношения этих частей, то 
должно полагать, что в древности не было той пута¬ 
ницы, которую отчасти мы видим теперь: то покаян- 


2 Литургия верных 



ные псалмы, то славно-торжественные стихиры, то 
Писание; потом опять покаяние, опять славный тро¬ 
парь; между всем этим вставлены ектении с проше¬ 
ниями, и т. д. 

В древности было проще, а потому — цельнее, 
единообразнее. Тем более что вначале, собственно, 
была одна сплошная служба — «литургия», и, конеч¬ 
но, она составлена была целостно. А когда из нее 
стали выделять несколько служб, то поневоле это 
единство уже было нарушено. Но и при всем том оно 
видно нам даже и доселе. 

Тогда же каждые части были более сосредоточены 
в одном месте. Проследим это немного и на совре¬ 
менных службах. 

Например, мы видим, что псалмы читаются обычно 
целою группою: три, шесть псалмов или сразу две- 
три кафизмы (то есть 14-20 псалмов). 

Или еще: Апостол, Евангелие, а постом и паримии 
из Ветхого Завета читаются и доселе подряд. Или 
ектении и теперь нагромождены на литургии, сосредо¬ 
точены преимущественно в одном месте: после Еван¬ 
гелия — сугубая ектения, заупокойная, об оглашенных, 
одна — верных, другая и даже третья (после Херу¬ 
вимской)*: «Исполним», — дополним, довершим, за¬ 
кончим прошения, ектении. Шесть ектений. 

Хвалебные песни или гимны и доселе составляют 
неразрывный единый «канон», то есть составленный 
по строго определенному правилу чин песнопений: 
песнь Мариам, Анны, Аввакума, Исаии, Ионы, трех 
отроков, Захарии, отца Иоанна Крестителя. Не гово¬ 
рим уже об Евхаристическом каноне: там особенно 
строго блюлось единство, цельность, неизменность и 
точность. 

* Херувимская — более позднего происхождения, вероятно 
VI века. — М. В. 



Но потом стало привходить новозаветное творче¬ 
ство, параллельное ветхозаветному. Стал вопрос: куда 
помещать его? И этот вопрос разрешился механичес¬ 
ки, по способу включения, или вклинения, новых 
песнопений между ранее употреблявшимися ветхоза¬ 
ветными элементами. Сначала стремились к тому, 
чтобы и по содержанию, по духу, по тону богослужеб¬ 
ных отделов — новозаветные творения совпадали с 
прежними целостными частями. Это видно и доселе: 
новозаветные каноны большею частью носят харак¬ 
тер торжественно-хвалебный в параллель иудейским 
гимнам. Но со временем стало труднее соблюдать это 
правило, потому что творчество все росло и ширилось 
и притом авторы были очень разнообразны по своему 
духу и индивидуальностям; и цельность стала нару¬ 
шаться. 

А все разраставшееся новое творчество так увели¬ 
чило материал, что явилась необходимость что-либо 
сокращать. И естественно, что в христианской Церк¬ 
ви отдали преимущество новозаветному элементу пред 
ветхозаветным: стали выпускать псалмы, оставляя 
лишь более соответственные*; гимны торжественные 
в уставе сохранились, но на практике почти никогда 
не исполняются**. А иногда из псалмов остаются 
лишь кончики: так называемые запевы на «Господи, 
воззвах» поются, а они лишь заключение трех глубо¬ 
ко сокрушенных псалмов. На литургии же вместо 
всего 102-го псалма «Благослови, душе моя, Господа» 
поются или несколько первых стихов, или даже один 
последний, 22-й стих: «На всяком месте владычествия 
Его благослови, душе моя, Господа». А второй хвалеб¬ 
ный (145-й) псалом: «Хвали, душе моя, Господа» 
мало где поется теперь. 

* Думают, что на месте теперешнего шестопсалмия было го¬ 
раздо больше псалмов. — М. В. 

** За исключением поста, да и то лишь в больших уставных 
монастырях. — М. В. 



Благодаря этому характер богослужения стал ме¬ 
нее определенным; для несведущего богомольца со¬ 
всем стало непонятным, почему одно поется здесь, 
другое читается там и т. д. 

А ко всему этому ектении из одного отдела раз¬ 
местили по всей службе. Чем это объяснялось? 

Я думаю так. Цельность и единство имеют, конеч¬ 
но, свое преимущество: создают уже цельное, опреде¬ 
ленное настроение покаяния, хвалы, прошений и т. п. 
Но для рядового богомольца, немощного молитвенни¬ 
ка, в этой сосредоточенности есть и опасность, труд¬ 
ность, а именно: утомительность от однообразия. И 
теперь многим даже шестопсалмие кажется длинным 
и утомительным и его сокращают иногда; а другие 
терпеливо не понимают его. А на кафизмах, даже 
в уставных монастырях, иноки поудобнее присажива¬ 
ются и подремывают. 

Правда, теперь псалмы лишь читаются; прежде 
они исполнялись несколько более певуче. Потом для 
разнообразия ввели поочередное исполнение, по сти¬ 
ху (антифонное исполнение). Но все же однообразие 
утомляет людей. 

Так же и ектении. И теперь слушать пять ектений 
после Евангелия не очень легко. 

Да нужно еще принять во внимание, что самая 
большая ектения, великая, из отдела их почти цели¬ 
ком перенесена к началу литургии; и от нее остались 
лишь два возношения: «Заступи и спаси», «Никто от 
оглашенных, елицы вернии... помолимся» и тот же 
возглас: «Яко подобает Тебе всякая слава». 

А к этому присоедините еще и выпуск — для ми¬ 
рян — «тайных» молитв, которые читались в средине 
или конце ектении; теперь они читаются лишь свя¬ 
щенником в алтаре. Прежде эти молитвы разнообра¬ 
зили группу ектений; а когда они исчезли — для 



сокращения — от слуха мирян, то и отдел ектений 
стал утомительным, однообразным. 

И потому решено было целость ектенийного отде¬ 
ла нарушить размещением ектений по всей службе, 
что при понятности прошений облегчает чтение псал¬ 
мов и канонов. Получилось, конечно, разнообразнее, 
но зато ослабела цельность; и теперь ее нужно 
еще «усматривать». А от «разнообразия» приходится 
иногда высвобождаться. Например, мне великая екте- 
ния после шестоіісалмия совсем не по душе: шесто- 
псалмие — такое сложное произведение борьбы, пере¬ 
межающейся с мольбами, надеждою и заканчиваю¬ 
щейся вверением, преданием себя в волю Божию («Дух 
Твой Благий наставит мя на землю праву»), что после 
этого хочется успокоиться в мире; и вдруг — опять 
просим подаяний! И, может быть, гораздо лучше бы¬ 
ло бы уж сразу после шестопсалмия петь славные 
стихи «Бог Господь и явися нам» и тропарь празд¬ 
нику, чем прошения. Но другим именно ектении по 
душе. Есть этому причина: во-первых, ектении понят¬ 
ны всякому, в них говорится все о знакомых нуждах, 
о повседневной жизни; а псалмы требуют уже более 
углубленной духовной жизни, да еще и не все понят¬ 
но*. Затем исполнение ектений всегда одно и то же: 
значит, легко петь хору; а разные седальны, тропари, 
Богородичны, стихиры, ирмосы на 30 напевов трудно 
исполнять, и потому оставляли более легкое... Итак: 
где выбросили потому, что то — ветхозаветное, там 
выкинули потому, что трудно исполнять; иное сокра¬ 
тили — по немощи человеческой; другое переместили 
ради утомительности и для разнообразия; и теперь 
получилось уже нечто такое, что лишь отдаленно на¬ 
поминает первоначальный состав и строй богослуже¬ 
ния. И уже очень трудно мечтать о цельности 

‘Особенно у нас на славянском языке... Епископ Феофан 
Затворник говорил о нужде нового перевода. — М. В. 



настроений богомольцев за службою! Всякому пред¬ 
ставляется «свобода»: молись, как и когда хочется... 
И большею частью молятся теперь на ектениях... А ни 
молитвенно-аскетические псалмы, ни торжественные 
каноны славословий не только не захватывают «слу¬ 
шателей» — они не знают, что в это время делать им. 
На каноне певчие распевают непостижимые «ирмо¬ 
сы» мелодичными, нередко сентиментальными напе¬ 
вами, а что поется? Кому это ведомо? Меньше всего 
и самим певчим, занятым «исполнением номера». А 
чтец «чего-то» читает: только и понятны возгласы 
его: «Слава, Господи, воскресению», «Пресвятая Бого¬ 
родице, спаси», «Святителю... моли Бога». И то 
хорошо еще! А глядишь, уже канон-то кончается, вот 
и — «Честнейшую». А где же он, канон? Где его тор¬ 
жество? Где тут гимны? Хвалы? Славословия? О го¬ 
ре, горе! Где же молитва? И стоят наши долготерпе¬ 
ливые богомольцы с серьезными лицами... А понима- 
ет-то за них Церковь в лице авторов служб да 
немногих знатоков... 

Что делать? Бегут на сектантские разговоры и 
легкие песенки. А у нас непочатое богатство! Неуже¬ 
ли нельзя сделать ничего? Неужели? Не знаю. 

Или мы, точно еврейские книжники и фарисеи, 
застыли на букве, обрядах, строе, чине, Типиконе, 
уставе, а самое главное — дух молитвы — опустили? 

Ведь даже такой великий богомолец, затворник, 
богослов, знаток Писания, языков и служб, как епис¬ 
коп Феофан Затворник, и тот устанавливает простой, 
но забываемый принцип: молитвословие еще не мо¬ 
литва; Богу же нужен дух молитвенный; и ради него 
нужно жертвовать формой. Не дочитай, не допой, 
лишь молись! 

Но куда тут?! Скажут: «революция»! 

Я однажды попробовал было выпустить великую 
ектению после шестопсалмия на Сергиевском подво- 



рье, так люди в ужас пришли и просили меня уж 
оставить ее на своем месте: привыкли. А в другом 
месте одна госпожа, и даже весьма религиозная, 
молитвенница, с удивлением спрашивала меня: «За¬ 
чем “это” читают после Евангелия?» (она не умела 
назвать «канон» и «тропари» его). «Нельзя ли 
совсем выпустить это?» Подумайте: выпустить всю 
хвалебную, гимнологическую часть! А сразу бы ей 
после Евангелия — «Честнейшую» и «Слава в выш¬ 
них Богу». 

Между тем у знающих и подготовленных бого¬ 
мольцев именно эта часть, — начиная с Евангелия (а 
в праздники даже с «величания»), весь канон, «хва- 
литные» стихиры и по славословие, — вызывает наи¬ 
больший подъем молитвы, восторга, радости... 

А когда не понимаешь, то естественно: «Нельзя ли 
выпустить совсем?» И я лично знаю: целиком опус¬ 
кали канон... А греки, сербы, болгары и доселе поют 
лишь 9-ю песнь с тропарями. 

...Вот как отразились перестановка, сокращение, 
опущение, изменение! Вот откуда «образовалось», 
точнее «обезобразилось», наше чудное, стройное, вдох¬ 
новенное богослужение православной Церкви, равно¬ 
го которому нет в мире! 

* * * 

Но и при всем том еще можно усмотреть некото¬ 
рые остатки единства и строя во всех частях богослу¬ 
жения. 

К этому еще вернемся. 

А сейчас хочется сказать: если бы мы знали, каким 
богослужебным сокровищем мы обладаем! И если бы 
мы входили в дух молитвенный не так, как каждому 
хочется или «по настроению», а как именно Церковь 
нас руководит, то можно было бы не только научить¬ 
ся истинной духовной жизни, но дойти и до вершин 
ее, — живя в миру. 



При первоначальном богослужении, как мы гово¬ 
рили, была единая, целостная литургия. Она состоя¬ 
ла из следующих частей: 1) псалмическо-молитвен- 
ной; 2) библейско-поучительной, хотя эта часть иног¬ 
да меняла место; 3) гимнологически-хвалебной, 
песненно-торжественной, славословительной; 4) далее 
ектенийно-просительной и 5) наконец, жертвенно-Бо¬ 
жественной. Или проще: сначала были псалмы, пос¬ 
ле — Писание, потом — гимны, ектении и Евхаристия. 
Со временем все это осложнилось и увеличилось ново¬ 
заветным творчеством. Явилась нужда в сокращении. 

Ко всему этому прибавим, что в древности службы 
совершались ночью*, по подобию Тайной вечери и 
ради страха от гонителей; это было и неудобно, и 
утомительно, для тружеников в особенности: им нуж¬ 
но было вставать вовремя и начинать повседневные 
труды. А большая часть христиан была из «низшего» 
класса, даже и из рабов. И нужно было и сокращать 
службу, и переносить ее на другие моменты дня. 

И ввиду этого единую службу расчленили на три 
части: вечерню, утреню и обедню. За последней, как 
главной, удержалось прежнее общее слово «литур¬ 
гия»... 

По какому же принципу, или принципам, произве¬ 
дено было это деление? 

Многим «непосвященным» богомольцам кажется 
теперь, будто все эти три службы весьма различны по 
составу, строю и молитвенному духу. Но это большое 
заблуждение! Как раз наоборот! И это нетрудно по¬ 
казать на примерах; а тогда мы увидим, по каким 
принципам произошло деление. 

Мы, сначала очень кратко, схематически, просмот¬ 
рим вечерню и утреню, так как они более подобны, 

* См: Деян. 20, 7 — 8. Беседовали «до полуночи»; об этом 
сказано сразу после «преломления хлеба»... — М. В. 



яВ но однородны, а литургия нам представляется от¬ 
личною от них, потому к ней мы перейдем далее. 

Изобразим параллельную графику частей вечерни 
и утрени — для большей наглядности. За центр возь¬ 
мем утреню, ибо она полнее; с ней сравним после и 
литургию. 


ВЕЧЕРНЯ 

УТРЕНЯ 

1 

2 


1. Часть псалмическая 


«Благослови, душе моя, Гос¬ 
пода» (103-й пс.) 

Рядовая кафизма (по празд¬ 
никам «Блажен муж») 
Псалмы на «Господи, воз- 
звах» (140, 141, 129 и др.) 


2. Библейская ча 

(После «Свете Тихий») про¬ 
кимен, а в праздники и 
чтение паримий из Свя¬ 
щенного Писания Ветхого 
Завета. Прокимен (по-гре¬ 
чески — предлежу, предхо- 
жу) всегда предлежал чте¬ 
нию Писаний. На Страст¬ 
ную пятницу и на Пасху 
читается и Евангелие 

3. Гимнологическая 
На вечерне отсутствует. 
Кроме заключительного 
момента (см. далее) 


* Пс. 3, 37, 62, 87, 102, 142. 


Шестопсалмие (с 3-го пс.— 
до 142-го)* 

Кафизма рядовая — первая, 
то есть псалмы очередные, 

и другая (а постом и тре¬ 
тья), а после этого или (по 
уставу) 118 пс. «Блажен- 
ни непорочнии», или «Хва¬ 
лите имя» (134-й и 135-й 
пс.) 

і (поучительная) 

(После «хвалите» и «степен¬ 
ных» стихов) прокимен и 
чтение Евангелия; на буд¬ 
нях опускается и не гово¬ 
рится даже и прокимен: 
торжественно для простых 
дней! 


асть (славословие) 

(После 50-го псалма) канон, 
9 песней ветхозаветных и 
к ним 14 сочинений (1 ир¬ 
мос и 13 тропарей с Бого¬ 
родичными) новозаветных 
в честь, славу праздника, 
Богородицы или святых 
(дня недели и дня года) 
Ред. 



_ 1 _ 

Стихиры на литии в великие 
праздники (всенощное бде¬ 
ние), где прославляется 
праздник или святой вели¬ 
кий 

(В будни нет.) 

«Сподоби, Господи», «без 
греха сохранитися нам», 
«Благословен еси Госпо¬ 
ди» (то есть конец велико¬ 
го славословия) 

Примечание : В параллель 
«Честнейшую» можно ус¬ 
мотреть в праздники, пос¬ 
ле литии, и тропари свято¬ 
му (2) один раз «Богоро¬ 
дице Дево»; а в воскресе¬ 
нье — трижды 

4.Е 


_ 2 _ 

Стихиры «хвалитные» — пос¬ 
ле хвалитных, славных псал¬ 
мов (148, 149, 150-го), в 
коих прославляются свя¬ 
тые или праздник 

(В будни нет.) 

Заканчивается эта третья, 
гимнологическая, часть вели¬ 
ким славословием: «Сла¬ 
ва в вышних» 

Примечание : Песнь Богоро¬ 
дицы и «Честнейшую» от¬ 
носится к гимнам и пото¬ 
му вставлена в эту часть, 
пред песнью Захарии, 
составляя с ней одну, 9-ю 
песнь 


1) «Исполним вечернюю 

молитву» (после стихир 
на стиховне вечерних и 
проч.)* 

2) Сугубая ектения: «Поми¬ 
луй мя, Боже» 

3) Ектения, или, точнее, пер¬ 
вая так называемая вели¬ 
кая ектения перенесена 
к началу вечерни — после 
103-го псалма 

а) 

После псалмов на «Господи, 
воззвах» — стихиры, боль¬ 
шею частью прославляю¬ 
щие святых или праздник 


1) «Исполним утреннюю мо¬ 
литву» (после стихир на 
стиховне утренних и 
проч.)** 

2) Сугубая ектения: «Поми¬ 
луй мя, Боже» 

3) Совершенно то же: пере¬ 
несена ектения к шесто- 
псалмию 


а) 

После шестопсалмия и вели¬ 
кой ектении — тропарь свя¬ 
тому или празднику, слав¬ 
ного характера 


5. Вставные части 


* Эти стихиры большею частью покаянные, совпадающие с 
характером просительной части. 

** Совершенно то же самое. 



1 

2 

6) 

б) 

«Свете Тихий... мир Тя ела- 

После кафизм — «седальны» 

вит» — пред Священным 

(в праздники — ипакои), 

Писанием 

тоже славные; и «Ангель¬ 
ский собор удивися» (в 
воскресенье) 

в) 

в) 

После вечерних стихир на 

После утренних стихир на 

стиховне — «Ныне отпу- 

стиховне — «Благо есть ис- 

щаеши», «Святый Боже» 

поведатися Господеви... 

по «Отче наш» и тропарь 

возвещати милость Твою» 

дня с Богородичным 

(по духу сходно: хвала, 
мир, милость). «Святый 
Боже» — по «Отче наш», 
тропарь с Богородичным 

Малые 

ектении 

Разбросаны повсюду после 

Между кафизмами, после 

кафизм, но на вечерне есть 

«Ангельский собор», меж- 

такое лишь одно место, 

ду песнями канона (по 3, 6, 

после «рядовой» кафизмы, 

9-й), а на Пасху после каж- 

а на всенощном бдении — 

дой (для перемены, для 

после каждой кафизмы 

разнообразия, для отдыха, 
ибо тропари — одни и 
те же — полагается петь 
«на 12») 

6. Тайные 

молитвы 

Они читались в средине ма¬ 

То же самое; теперь читают¬ 

лых и других ектений («Гос¬ 

ся тайно во время шесто- 

поду помолимся» и моли¬ 

псалмия, одну часть в ал¬ 

лись: читали молитву. А 

таре, а другую (после трех 

потом: «Заступи»). Теперь 

псалмов) — пред царскими 

тайно вычитываются со всей 
вечерни, во время 103-го 
псалма, пред царскими вра¬ 
тами 

вратами 

7. Начало 

и конец 

Начало вечерни — славосло¬ 

Начало утрени: «Слава Свя¬ 

вие Богу: «Благословен 

тей... Троице» и «Слава в 

Бог наш»... 

вышних Богу» (ангельская 

Конец — отпуст «Сый благо¬ 

песнь в Вифлееме). 

словен» и проч. (в празд¬ 
ники при открытых царс¬ 
ких вратах, в будни — нет) 

Конец — то же 
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8. Действия 

а) а) 

Каждение в начале службы То же, во время чтения 

(на всенощном бдении) «Царских псалмов» (19-го, 
или на «Господи, воззвах» 20-го), а когда их нет (пос- 
(в будни) ле Пасхи), то во время 

«Христос воскресе» (мед¬ 
ленно) 

б ) 6 ) 

Вход с кадилом, а на Преж- Выносят Евангелие или для 
деосвященной литургии (в чтения, или для «прикла- 
полиелейные праздники) дывания» молящимся (в 

и с Евангелием праздники), открываются 

царские врата 
9. Облачения 

Во время псалмической час- Совершенно так же и на ут- 
ти — в епитрахили (без рене 

фелони); при входе — в 
фелони; после — опять без 
нее; при отпусте в откры¬ 
тых вратах — в фелони; 
вне алтаря — в епитрахи¬ 
ли 

10 . 

Наконец: вечерня в великие Хлебы раздаются в конце ут- 
праздники заканчивается рени. А кроме того, утреня 

благословением хлеба, ви- (после часов теперешних, а 

на и елея прежде непосредственно*) 

переходит в литургию, то 
есть в принесение Святых 
Даров хлеба и вина 
11. Богородице 

А если хотите,—то заклю- После первого часа, «на 
чительный момент пред от- путь», так сказать, — пред 

пустом посвящен Богоро- отпустом, по обычаю, поет- 

дице (в воскресенья и ся «Взбранной воеводе», 

праздники): три раза «Бо- хотя нигде не напечатано 

городице Дево радуйся, в уставе, но хочется Ей — 

благодатная Марие!» Матери — помолиться 


У греков и сейчас так. 



Итак, совершенно очевидно, что не только есть 
подобие в строе между вечерней и утреней, а совер¬ 
шенное тождество. И единственная разница в том, 
что на утрене есть хвалебная (гимнологическая) 
часть всегда, ежедневно, то есть канон и хвалитные 
псалмы, а на вечерне этого отдела почти нет, кроме 
половины великого славословия («Сподоби, Госпо¬ 
ди») и литийных стихир, но это лишь в праздничные 
всенощные бдения. Разница эта объяснится после, 
когда будем говорить о принципе разделения. 

Очевидно, что обе службы построены были по од¬ 
ному и тому же образу, по одному «строю», чину; 
только выбирались иные псалмы, иные чтения Писа¬ 
ний, иные тайные молитвы, иные стихиры... Но мно¬ 
гое (ектении, тропари, концы возгласов и т. п.) бук¬ 
вально повторялось. 

Такое совпадение особенно видно в основных час¬ 
тях: псалмической, библейской, ектенийной, менее — в 
хвалебной (или «песненной», гимнологической). 

Это очевидно почти всякому, знакомому со служ¬ 
бою. Но литургия кажется совсем особою: не похо¬ 
жей ни на утреню, ни на вечерню. Но это неверно. 
Сейчас увидим ясно. 

1. Псалмическая часть. 

На литургии (если великую ектению отнести к 
своему месту, в просительный отдел) поются псалмы 
102-й и 145-й с малыми ектениями и молитвами, ныне 
тайными. 

2. Библейская часть. 

Заповеди блаженства («во Царствии Твоем», «бла- 
женни нищии»), Апостол, Евангелие, а последним бы¬ 
вало и поучение (прежде Златоуст проповедовал). 

3. Песненная, гимнологическая часть. 

Остались здесь тропари, кондаки святым дня не¬ 
дели, храма и дня святого (месяца), с Богородичным: 



они были самым первоначальным видом творчества 
христианского; а стихиры и каноны появились после. 

4. Ектенийная часть. 

На литургии шесть ектений подряд, как мы уже 
видели (после Евангелия, и одна — по Херувимской). 
И еще одна — после Пресуществления, седьмая ектения. 

5. Жертвенная часть (благословение хлебов). 

Вся литургия, начиная с «Возлюбим», есть жертва, 

Евхаристия. Ее же можно считать и высшим видом 
славословия, благодарения, хвалы. Но суть — обще¬ 
ние любви Бога и человека: при-общение, благодат¬ 
ное причастие. 

6. Действия: вход один (вынос Евангелия). На 
утрене остатки: в пятницу и на Пасху. На литургии 
есть малый вход с Евангелием, а второй — великий 
вход с Дарами. Но это уже отличие специально ли¬ 
тургическое, как и вся Евхаристия. 

7. Пред отпустом вечерни читается половина 33-го 
псалма (после благословения хлебов): «Благословлю 
Господа на всякое время... Вкусите и видите»; а на 
литургии причащаются, и положено читать этот пса¬ 
лом весь целиком после причащения, тоже пред от¬ 
пустом. 

8. Наконец, «Ныне отпущаеши» в конце вечерни, а 
на литургии — после благодарственных молитв по 
причащении. 

Теперь ясно, что и литургия построена по одному 
и тому же образу, или чину, типу. Только в ней одни 
части уменьшены, другие увеличены: псалмов очень 
мало (всего три: два в начале и один в конце), и те 
славные, зато Писания больше, больше и ектений; и 
уж совсем особая часть — Евхаристия, но она парал¬ 
лельна освящению 5-ти хлебцев на вечерне и вкуше¬ 
нию их на утрене. 

Теперь, вероятно, будет более или менее ясно, 
какими соображениями руководились при делении 



одного цельного богослужебного материала, называв¬ 
шегося вообще «литургией». 

1. Так как суть молитвенного духа всегда в общем 
одна и та же, то основные настроения, о коих мы 
говорили в первой главе, одинаковы и утром, и в 
полдень, и вечером; и потому естественно, что одина¬ 
ковы должны быть основные контуры, или, так ска¬ 
зать, «остов» службы. 

Такова внутренняя, религиозно-психологическая, 
причина одинакового строя. 

2. Так как один строй службы был уже известен, 
уложился и в практике, и в памяти, то естественно бы¬ 
ло при делении (вследствие длинноты ночной службы) 
не придумывать чего-либо нового, а взять готовую 
схему. Это легче. 

Такова вторая причина, так сказать, практическая, 
причина удобства, или техническая. Делилось количе¬ 
ство, но сохранился тип, строй. 

3. Наконец, был уже и материал готов: псалмы, 
Писание, ектении и проч. А он определял и характер 
службы. 

Но более интересно теперь усмотреть причины 
различия между ними. Об этом я скажу сейчас лишь 
кратко, самое главное. 

Начнем с вечерни. Главное отличие в том, что там 
почти нет ни чтения Священного Писания, ни хва¬ 
лебного элемента. Только видим остатки (прокимен 
и «Сподоби»). 

Объясняется это просто. Человек к вечеру устал: 
и телесно — от работы, и душевно — от забот, скорбей 
и духовной борьбы. Поэтому ему трудно славосло¬ 
вить, легче каяться, сокрушаться, хочется мира, отды¬ 
ха, покоя. Потому псалмическая часть значительна, но 
все же менее, чем на утрене, потому что «устал чело¬ 
век» и для молитвы. Потому и из великого славо¬ 
словия славное опущено (первая половина), а сохра- 



йена часть более покаянная («без греха сохранил¬ 
ся», «буди милость Твоя», «научи... вразуми... про¬ 
свети», «дел руку Твоею не презри»). И это является 
переходом к просительной, ектенийной, части и к 
покаянным стихирам на стиховне, с покаянными же 
стихами между ними: «К Тебе возвожу очи мои... 
как очи рабов обращены на руку господ их (ждут 
платы, дара — из рук их), как очи на руку госпожи, 
так и мои очи к Богу, доколе Он помилует нас». И 
второй стих: «Помилуй нас, Господи, помилуй нас: 
довольно мы насыщены презрением, довольно душа 
наша насыщена поношением» (то есть от врагов — 
бесов). 

Потому здесь поется «Свете Тихий» — хочется 
тишины, успокоения, отдыха от дневного подвига. И 
где же его найти, как не в «Начальнике тишины», 
в «Свете Тихом Святыя Славы», во Христе Спасите¬ 
ле, о Коем апостол сказал: Он есть мир наш (Еф. 
2, 14). 

И Сам Господь обещал: Я ухожу, но мир остав¬ 
ляю вам, мир Мой даю вам... Да не смущается 
сердце ваше, то есть успокойтесь (Ин. 14, 27). Он 
обещал послать Утешителя Духа (15, 26). 

Потому так уместна здесь примиренная, предсмерт¬ 
ная песнь святого Симеона: «Ныне отпущаеши раба 
Твоего... с миром». 

Потому-то и нет почти славословительной части. 
Потому даже и Священное Писание не читается, ибо 
слушать его значит слушать Самого Бога или Его 
апостолов. А для этого требуется и напряжение, и 
собранность, и благоговение, и осознание своего несо¬ 
ответствия с идеалом, и вообще встреча с Богом в 
слове Его — тоже торжественна и сильна. А это вече¬ 
ром — трудно: устала душа! 

Устало и тело, поэтому вечерня значительно коро¬ 
че и утрени, и литургии. 



Итак, если закончить все это одним обобщением, 
то характер вечерни более покаянный и мирный, или 

мирно-покаянный. 

На краткий момент в средней части, начиная с 
стихир Минеи на «Господи, воззвах» и по прокимен, 
поднялось настроение, а потом сил надолго не хвати¬ 
ло, и опять покаяние тихое: «Сподоби, Господи, в ве¬ 
чер сей без греха сохранитися нам» и проч. Особен¬ 
но это заметно бывает на «прощальной» вечерне 
пред Великим постом: по прокимен облачение повсю¬ 
ду еще светлое. Кончился он, зачитали как-то особо 
скромненько «сподоби без греха», и видишь, как свя¬ 
щенник выходит уже в темной епитрахили... Нача¬ 
лось покаяние... Земные поклоны: «Господи и Вла¬ 
дыко». 

Единственно подъемный славный момент — это в 
начале вечерни 103-й псалом «Благослови, душе моя», 
Творца и Промыслителя. На это еще хватает сил 
сразу, в начале... Но зато конец вечерни с этой уми- 
лительно-умиряющей песнью «догорающего» ветхо¬ 
го старца Симеона положительно напоминает звез¬ 
ду, ярко вспыхнувшую и медленно растаявшую... 
Или вечернюю зарю, постепенно сходящую во тьму 
ночи... 

Кстати, какие утешительные, успокаивающие, обна¬ 
деживающие все прокимны на вечерне: «Господь 
услышит мя»; «Милость Твоя, Господи, поженет (бу¬ 
дет гнаться) мя вся дни живота»; «Боже, Заступник 
мой еси Ты, и милость Твоя предварит мя». Милость 
Божия и сзади гонится за нами, и впереди забегает: 
лишь бы спасти. 

Теперь посмотрим на утреню. Утром сил много. 
Еще свежий человек. Потому и служба длиннее, и 
псалмов больше: нужно набраться запаса духовного 
на целый день. Потому здесь и хвалебная часть — 



гимны, песни...* Утром ведь и птички поют, а к ве¬ 
черу смолкают. И человек хвалит Господа. И с ним 
хвалит вся тварь: солнце, облака, рыбы, огонь (мол¬ 
нии), град, снег, ветер, горы, деревья, звери, пти¬ 
цы; цари и простой народ, старые и молодые. Все 
это оживает утром и выходит на труд, во славу Бо¬ 
жию (пс. 148). Потому и Церковь славословит Бога: 
и ликами, и тимпанами, и гуслями. А подвижники 
готовятся и на молитву, и на борьбу с врагом: в 
одной руке у них меч для поражения неприяте¬ 
лей (бесов и страстей), а в устах — славословие (пс. 149; 
см. по-русски — понятнее). 

Хвалите же Бога всячески: и трубами, и Псалти¬ 
рью, на струнах, на органе, на кимвалах громоглас¬ 
ных. «Всякое дыхание да хвалит Господа!» (150-й, 
последний, псалом). И тотчас: «Слава Тебе, показав¬ 
шему нам свет!» И тут восходило уже солнышко! 

Потому здесь и начинается с ангельской песни 
Вифлеемской: «Слава в вышних Богу» и кончается 
теми же словами славословия. 

Вместо «Ныне отпущаеши» — бодро-радостное 
желание петь, исповедовать, возвещать, прославлять 
Господа: Благо есть (хорошо мне) исповедатися 
Господеви и петь имени Твоему, Вышний, возвещать 
милость Твою заутра (с утра) и истину Твою на 
всяку нощь! (Пс. 91, 2 — 3). Так можно говорить 
утром, а не вечером. Этот псалом — веселый (ст. 5). 

Если же праздник, то и «Хвалите имя» (полиелей 
и чтение Священного Писания — Евангелия). Это 
торжество соответствует утреннему времени. Я, — го¬ 
ворит Господь через пророка Иеремию, — посылал к 
вам пророков... с раннего утра (Иер.44, 4). 

Пятидесятница совершилась утром: в 3 часа по- 
еврейски, 9-й час по-нашему. 

* В канонах восхваляются подвиги мучеников, постничество 
преподобных, чудеса Божией благодати в них, —вообще Слава 
Божия во святых. — М. В. 



Наконец, даже между стихирами на стиховне — в 
противоположность вечерне — радостные, светлые сти¬ 
хи: Исполнихомся заутра милости Твоея и возрадо- 
вахомся и возвеселихомся; во вся дни наша возвесе- 
лихомся; за дни, в няже (которые) смирил еси ны, 
лета, в няже видехом злая (Пс. 89, 14 — 15). 

...И другой стих. И буди светлость Господа Бога 
нашего на нас... И дела рук наших исправи (Пс. 
89, 17). По-русски еще более славно: «На сынах 
их (рабов Твоих) слава Твоя! И да будет благоволе¬ 
ние Господа... на нас; и в деле рук наших споспеше¬ 
ствуй нам, в деле рук наших споспешествуй». Это го¬ 
ворит душа, бодро идущая на подвиг дня!* 

О той же борьбе, с перемежающимся воплем к 
Богу и надеждой на Его помощь и славой Ему, го¬ 
ворит и шестопсалмие... Но что — уж нужно разъяс¬ 
нять бы подробнее — на утрене. А я лишь схему 
отмечаю. Итак, утреня — служба радостного подвига. 

Наконец,— литургия. Суть ее в Евхаристическом 
приобщении. Потому здесь элемент покаянный почти 
отсутствует, кроме ектений просительных. Зато нали¬ 
цо — хвала, слава (пс. 102, 145, 33). Зато весь Евха¬ 
ристический канон есть восхищенный гимн благода¬ 
рения, хвалы, славы, любви. Торжество Царской 
трапезы, Агнчего брака! Это — основное! 

Затем библейский элемент значительный: и бла¬ 
женны, и Апостол, и Евангелие. Это все торжествен¬ 
но; это — вступление в общение с Богом через Его 
слово сначала, а после будет приобщение и Самого 
Тела и Крови! Это поднимает, готовит, возвышает! 

Потом множество ектений. Если когда, то именно 
тут просить, на Царском пиру: Царь щедр, если Сына 
Своего дал в жертву,—все прочее легче даст (см.: 
Рим. 8, 32). Тут обо всем можно просить. А покаяние 

* Поэтому в монастырях иноки не стоят на литургии, а после 
Утрени выходят на свои труды. Литургия — это уже слава, лю¬ 
бовь! — М. В. 



подготовлено было и вечерней, а отчасти и утре¬ 
ней (псалмической частью). Но утреня все поднима¬ 
лась в хвале и славе и естественно перешла в выс¬ 
шую славу — Евхаристию. 

Так литургия — завершение, высота: взаимное об¬ 
щение Бога и людей в любви и приобщении! 

4. Все вместе... Соедините теперь всё: покаяние 
вечерни, подвиг и славу утрени и любовь-общение с 
Богом на литургии! Какой чудный постепенный поря¬ 
док и строй! Воистину Дух Святой через святых 
отцов устроил наши Божественные службы! Ему 
слава со Отцем и Его Сыном, Спасителем нашим, во 
веки веков. Аминь. 



мысли 

О ЛИТУРГИИ 
ВЕРНЫХ 


ВВЕДЕНИЕ 


Есть целая книга, где вся литургия истолковыва¬ 
ется в приложении к жизни Иисуса Христа. Напри¬ 
мер, вся проскомидия применяется к воплощению, и 
особенно страданию Христа Господа. Малый вход 
толкуется, как выступление Его на проповедь. Вели¬ 
кий вход — как шествие Христа на страдание. При¬ 
чащение — как Тайная вечеря и Пасха. После него — 
воскресение. Унесение Святых Даров — как возне¬ 
сение. 

Такой символизм людям может даже нравиться, 
потому что таким путем будто бы объясняется вся 
литургия, и притом представляется молящемуся в 
простом и даже цельном виде — как целая жизнь 
Христа Господа. 

Такое сравнение, однако (по нашему толкованию), 
является искусственным; на самом деле вся служба 
образовалась, по нашему мнению, совершенно иначе, и 
естественнее, психологичнее. 

Это мы старались выяснить в книге «Строй пра¬ 
вославного богослужения», где вся служба — от псал¬ 
мов до причащения — является естественным выра¬ 
жением молящейся души. И литургия в ней является 
только завершением целонощного моления первых 
христиан. А потом, ввиду длинности, его разделили 
на три части: вечернее, утреннее и дневное. Но прин¬ 
цип разделения был один и тот же: основные части 
моления сохранились одни и те же. Только «жерт¬ 
венный» отдел в литургии был расширен: введена 
сюда Евхаристия. 

Она, собственно, и является самым главным завер¬ 
шительным концом моления. А все прочее служит 
приготовлением к ней: и псалмы, и чтение из Слова 



Божия, и песни (гимны, начиная с песни Мариам, 
сестры Моисея, до песни Богородицы «Величит душа 
моя», и хвала Захарии по рождении Крестителя), и 
ектении, заменившие жертвы Ветхого Завета. Евхари¬ 
стия — только конец всего богослужения, что и есте¬ 
ственно. 

А поэтому нынешняя вся литургия, то есть огла¬ 
шенных и верных, не может считаться самостоятель¬ 
ным богослужением, отдельным от вечерни и утрени: 
такою может быть названа лишь литургия верных, и 
то как заключение, завершение всего богослужения: 
благодарение за жертву Христову, и — продолжение ее. 

Следовательно, в более строгом смысле слова ли¬ 
тургией должна быть названа так называемая литур¬ 
гия верных, или Евхаристия, «благодарение», то есть 
та часть богослужения, которая начинается тотчас 
после удаления из церкви оглашенных и готовящих¬ 
ся к крещению и которая ныне называется литургией 
верных, то есть уже крещеных и приступающих ко 
святому причащению, что было «общим» (греч.— 
«литое») тогда, в первое время. После частота при¬ 
чащений уменьшилась: при святом Василии Великом 
верующие причащались три раза в неделю, потом 
реже. Святой Златоуст на вопрос: сколько раз можно 
причащаться? — отвечает: «Не спрашивай — сколь¬ 
ко? — а скажи: как? Если ты достоин, то причащайся 
хоть каждый день; если же недостоин, то не присту¬ 
пай и весь год». Потом причащение, — как и креще¬ 
ние, — приурочивалось к великим праздникам. В Рос¬ 
сии вошло в обычай — причащаться раз в год, 
преимущественно в Великом посту. В последнее 
время стали причащаться чаще, особенно ввиду тяже¬ 
лого положения верующих*; даже ставился вопрос о 

* Писано, вероятно, в 1920-е годы, когда Владыка начал ра¬ 
ботать над «Мыслями о литургии верных». Машинописный 
экземпляр, по которому готовилось настоящее издание, датирован 
1955 годом, находится в Московской Духовной академии. — Ред. 



ежедневном причащении. Но патриарх с Священным 
Синодом остановились на разрешении причащаться 
по воскресеньям, и непременно после исповеди и с 
разрешения духовника. Таким образом, чин причаще¬ 
ния приблизился к древнему времени. 

А на Востоке хранился порядок общего причаще¬ 
ния, даже без самого предварительного исповедова¬ 
ния. Лично мне пришлось наблюдать в г. Симферо¬ 
поле (Крым), как православные сирийцы, бежавшие 
от войны (1915—1919), присутствовавшие на ранней 
литургии, были причащаемы все подряд. Для этого 
они стояли рядами, и священник шел с Чашей и при¬ 
чащал всех. 

Другой случай мне известен про Кавказ. В гречес¬ 
ких селениях установился такой обычай: присутство¬ 
вавшие в храме причащались там, а затем священник 
шел в облачении с Чашей по селу, и желающие хо¬ 
зяйки выбегали из своих домов, кланялись Святым 
Дарам в землю и тут же причащались. 

У католиков и доселе держится обычай, что же¬ 
лающие причащаются ежедневно. 

У нас, православных, мне тоже известно несколько 
случаев в городах, когда ревнители причащались 
каждый день; для этого, чтобы не смущать других 
частым приобщением, они даже меняли храмы. 

Известно, что отец Иоанн Кронштадтский прича¬ 
щал всех без всякого учета времени; впрочем, иных 
он не допускал к Чаше: нужно думать, он считал их, 
по своей прозорливости, недостойными причащения. 

Священники наши, особенно служащие очередную 
неделю, причащаются каждую литургию, без особой 
исповеди. 

И нас интересует собственно эта часть богослуже¬ 
ния, называемая литургией верных, которая начинает¬ 
ся после слов: «Елицы оглашеннии изыдите», «да 
никто от оглашенных, елицы (только) вернии... Господу 



помолимся». Это и следующее одно прошение («За¬ 
ступи и спаси») являются сокращенной великою ек- 
тениею, потому что целиком она читалась уже в нача¬ 
ле литургии оглашенных, то есть когда могли за 
богослужением присутствовать и верующие, но еще 
не крещеные, а потому не имевшие права причащать¬ 
ся,—и вообще быть на литургии верных. 

Ее мы далее и будем, по силе нашей, толковать; по¬ 
тому мы и назовем ее: «Мысли о литургии верных». 

В дополнение к нашим объяснениям считаем не 
лишним дать здесь некоторые сведения о времени по¬ 
явления некоторых моментов литургии: это позволит 
нам ближе понимать ее существенную часть, то есть 
Евхаристический канон и приобщение. 

* * * 

Проскомидия,—в смысле приготовления к Евха¬ 
ристии и приобщению, — прежде совершалась после 
удаления оглашенных, пред литургиею верных, и 
лишь с VI века стали совершать ее до литургии огла¬ 
шенных, потому что оглашенных стало мало. Это 
было простое заготовление предметов к Евхаристии; 
а уже после начали придавать действиям ее аллего¬ 
рическое значение, толкуя в смысле рождения Госпо¬ 
да, и особенно — страданий Его: «Жрется Агнец Бо¬ 
жий», «яко Овча на заколение ведеся»; нож — или по 
современному наименованию копие, — которым выре¬ 
зается из просфоры агнец, напоминает копие, коим 
прободено было ребро Господа; покров цы — плаща¬ 
ницу и т. п. 

Прежде проскомидию мог совершать диакон, без 
непременного участия священника. И тогда так назы¬ 
ваемая литургия оглашенных соединялась с литурги¬ 
ей верных в одну службу. 

«Единородный Сыне» вставлено было в 536 г. при 
Юстиниане Великом, коему и принадлежит эта мо¬ 
литва. 



Малый вход прежде был простым изнесением 
Евангелия для чтения его из ризницы, или диаконни¬ 
ка, в центральную часть храма, а ему был придан 
потом аллегорический смысл выступления Господа 
Христа на проповедь. 

«Святый Боже» введено было с 438 г. 

Херувимская песнь внесена была при Юстине 
Младшем (565 — 578). 

Символ веры, как известно, был составлен на I Все¬ 
ленском Соборе (325) и прибавлен, с 8-го по 12-й 
член, на II Вселенском Соборе (381), а введен в бого¬ 
служение в 510 г. 

«Достойно есть», в честь Божией Матери, — внесе¬ 
но с 980 г. 

«Да исполнятся уста наша» — с 620 г. 

Уже отсюда становится ясным, что существенною 
частью литургии был Евхаристический канон и при¬ 
чащение. Поэтому и мы останавливаемся далее имен¬ 
но на литургии верных, которая установлена в самой 
сути Господом Иисусом Христом на Тайной вечери и 
практиковалась с апостольских времен до настояще¬ 
го времени. 

Только прежде она была короткою (Деян. 20, 
7—11), а все собрание посвящалось молитвам и по¬ 
учениям; но главною целью была Евхаристия. Про 
это прямо говорится следующее. 

В первый день недели (воскресение) учени¬ 
ки (христиане) собрались для преломления хле¬ 
ба (Деян. 20, 7). А так как на этот раз в Троаду при¬ 
был апостол Павел, то, естественно, сначала христиане 
слушали длинную, — было уже зажжено довольно 
светильников (ст. 8),— беседу его; так что один юно¬ 
ша, именем Евтих, даже задремал и упал с третьего 
этажа и поднят мертвым (ст. 9). Апостол прекратил 
беседу и побежал вниз; оказалось, отрок был жив, так 
что после привели его в собрание, и немало утешились. 



Но Павел, убедившись, что Евтих жив, воротился 
опять наверх и, — сказано: — преломив хлеб и вку¬ 
сив — продолжал беседу довольно, даже до рассве¬ 
та (ст. 11). 

И, конечно, он возвратился наверх не для обычно¬ 
го вкушения, или ужина, а для Евхаристии; она же 
была коротка. И, однако, апостол нашел нужным 
прервать свою беседу для преломления хлеба, а по¬ 
том продолжал ее до рассвета. 

Из второй главы Деяний видим явное отличие 
простого вкушения пищи от преломления хлеба; ве¬ 
рующие каждый день единодушно пребывали в хра¬ 
ме на молитве; потом преломляли по домам (в храме 
этого еще тогда нельзя было делать) хлеб и после 
этого принимали пищу (Деян. 2, 46). 

Этого не объясняют апостолы Павел и Лука: до 
такой степени преломление было всем известно. А 
после, в Коринфе, Павел подробнее говорит об этом: 
собрание делалось не для пищи (1 Кор. 11, 21—22), 
а для вечери Господней, о которой он и говорит по¬ 
том (ст. 23 — 29). 

На этих вечерях выступали и со словом поучений, 
и говорили на разных языках, и прозорливо откры¬ 
вали тайны других (1 Кор. 14, 4, 25 — 26). 

После же, когда эти особенные дары сократились, 
то христиане обратились к известным ветхозаветным 
частям богослужения: к псалмам (подготовительной 
части), к Писаниям (библейской), к гимнам (хвалеб¬ 
ной) и к ектениям (просительной); жертвы уже кон¬ 
чились, их заменила одна жертва — Христова (Евхари¬ 
стия, благодарственная). Это отвечало и естественным 
потребностям духа (см. мою книгу «Строй право¬ 
славного богослужения»), 

А потом ветхозаветный элемент стал дополняться 
или изменяться новозаветным творчеством и Священ¬ 
ным Писанием Нового Завета. 
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Бессменной же оставалась вечеря Господня, или 
Преломление хлеба, или Евхаристия. 

Поэтому к объяснению ее мы и обращаемся. И, ко¬ 
нечно, мы принимаем уже тот чин ее, который сло¬ 
жился из древности и кристаллизовался во всей пра¬ 
вославной Церкви под именем — литургии верных. 



ПРЕДИСЛОВИЕ 

Господи, благослови меня коснуться Таин Твоея 
литургии, где Ты Сам «и приносящий, и приноси¬ 
мый». 

Замечу, что многие мысли, изложенные дальше, 
есть плод моих размышлений и чувств, и потому, 
естественно, носят характер и неполноты, и субъек¬ 
тивности. Несомненно, что можно переживать и 
объяснять все это и с других сторон, и гораздо глуб¬ 
же, и полнее, и разностороннее, и даже — исторически 
точнее. Я запишу, что отложилось у меня в резуль¬ 
тате как некоторого изучения, так и многократных 
служений литургии. 

Прежде всего я остановлюсь на том самом основ¬ 
ном моменте, который составляет центр ее, и вообще, 
центр всего православного богослужения. Я разумею 
так называемый Евхаристический канон. Я вскрою 
основной лишь смысл Евхаристии, как он открылся 
мне и притом недавно, по милости Божией. 




ОСНОВНОЙ СМЫСЛ И ХАРАКТЕР 
ЕВХАРИСТИЧЕСКОГО КАНОНА 
(ЖЕРТВА ХВАЛЕНИЯ) 

Слово «канон» (греч. косѵшѵ) означает собственно 
тот инструмент, каким пользуются мастера для пра¬ 
вильного выведения стен и который у нас зовется 
отвесом (бечевка, на конце которой привешен золот¬ 
ник, металлическая тяжесть или простой камешек). А 
отсюда уже стали называть и многое другое, что по¬ 
строено по какому-либо определенному правилу, об¬ 
разцу, — например, третья часть утрени, песнопения 
канона, где ирмосы и тропари всегда расположены в 
определенном количестве (8 или 9 песней, по 14 тро¬ 
парей, после обязательного ирмоса и т. п.) и в опре¬ 
деленном литературно-музыкальном строе: тропари 
должны строго соответствовать ирмосам по величине, 
расположению мыслей и т. д. 

Затем канонами стали называться уже и правила 
вообще, или законы; так, например, церковные законы 
с апостольских времен, затем — постановления Собо¬ 
ров, великих отцов древности называются канонами. 

Понятно теперь, что и Евхаристический канон на¬ 
зывается так потому, что он, раз составленный, оста¬ 
ется неизменным, узаконенным, точно исполняемым, 
всегда одинаковым богослужением или частью бого¬ 
служения; другие части и менялись исторически, и 
могут меняться и впредь, а эта центральная часть, 
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и притом в основных ее моментах, оставалась и будет 
оставаться вовеки, до скончания мира, нерушимым за¬ 
коном, неизменным правилом. 

Почему же Церковь так точно и бережно хранила 
эту часть богослужения? — Конечно, не случайно. 
Причина — в том, что содержание ее связано, как ви¬ 
дим, с самыми существенными христианскими догма¬ 
тами, которые не только не подлежат изменению по 
существу своему, но и теснейшим образом связаны 
именно с Евхаристией, а потому не могут быть про¬ 
извольно исключаемы, или дополняемы, или изменя¬ 
емы (за исключением разве каких-либо несуществен¬ 
ных подробностей). 

Что же означает слово «Евхаристический», «Евха¬ 
ристия»? 

Большинство обыкновенно под этим словом разу¬ 
меют или причащение, или, еще чаще, Пресуществле¬ 
ние Святых Даров, или вообще всю ту часть богослу¬ 
жения, на которой совершается таинство Пресущест¬ 
вления и приобщения; наконец, под этим словом 
иные разумеют принесение Святых Даров, как иску¬ 
пительной жертвы Богу. И в этом смысле чаще всего 
разумеют это слово. 

В известной мере это имеет свои основания, но 
самый существенный смысл все же не в этом, как 
увидим. 

Однако я хочу остановиться еще несколько на 
обычном, ходячем понимании Евхаристии как Иску¬ 
пительной жертвы и на происходящих отсюда мыс¬ 
лях и чувствах. 

Если бы центральный смысл Евхаристии был в 
жертве, тогда весь этот канон и сводился бы к этой 
идее; она должна была бы занять и заполнить все. 
Между тем Евхаристия как жертва занимает лишь 
незначительную часть канона, именно: от тайной мо¬ 
литвы,—даже второй половины ее,—читаемой во 
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время пения «Свят, Свят, Свят» («С сими и мы бла¬ 
женными силами»), где говорится, что Бог так возлю¬ 
бил мир, что и Сына Своего Единородного дал за 
спасение его; и Он, все сделав для этого в жизни 
Своей, наконец «Сам Себе предаяше за мирский жи¬ 
вот и спасение», для чего пред смертию Своею 
установил таинство причащения, бескровную жертву 
Тела и Крови. Затем произносятся слова Господа о 
сем («Приимите, ядите... пийте от нея вси»); а после 
возносятся Дары как жертва Богу, — Ему от Его же 
Даров: «Твоя от Твоих Тебе приносяще о всех и за 
вся». И наконец, после призывания Святого Духа, 
Святые Дары пресуществляются в Тело и Кровь, или 
в жертву Искупителя. 

Вот на этом, собственно, и кончается искупитель¬ 
ный момент Евхаристии. Как видим, он не занимает 
даже и 3-й части всего этого отдела богослужения, 
если к Евхаристическому канону, — как и должно, — 
отнести молитвы, начиная со слов: «Возлюбим друг 
друга», потом Символ веры; далее — от слов: «Ста¬ 
нем добре» и проч., большую тайную молитву, читае¬ 
мую во время пения «Достойно и праведно» и до 
половины другой молитвы: «С сими блаженными си¬ 
лами»; и, наконец, молитвы, читаемые после Пресуще¬ 
ствления о Церкви Небесной, об усопших и живых, 
которые занимают весьма много места, особенно в ли¬ 
тургии святого Василия Великого. 

Отсюда мы уже можем делать вывод, что центр 
Евхаристии — не в жертве. Она является лишь по¬ 
средствующим, хотя и чрезвычайно важным, момен¬ 
том Евхаристии, основное содержание которой в об¬ 
щем — иное. 

Если теперь обратиться к переживаниям моля¬ 
щихся, то, будучи связаны с идеей искупления, жертвы, 
страдания за мир, Голгофского креста, смерти Спаси¬ 
теля,— эти переживания, конечно, должны также по- 
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лучить соответствующее жертвенному пониманию и 
содержание, своеобразную окраску, характер, тон мыс¬ 
лей и чувств. 

Иные стоят в это время сравнительно равнодуш¬ 
но, менее даже внимательно в душе, чем за Евангели¬ 
ем, за проповедью, и слабее, чем во время собствен¬ 
ного причащения; и это естественно: многие не пони¬ 
мают смысла Евхаристии, а поемые и произноси¬ 
мые (с сокращением прекрасных объяснительных 
тайных молитв) слова так отрывочны и недостаточно 
связаны для рядового богомольца, что ему и трудно 
понять и внутреннюю связь, и глубокий смысл всего. 
И лишь во время «Тебе поем» становятся на колени. 
Этим, конечно, оттеняется важность данного момента 
освящения; но коленопреклонением обычно выража¬ 
ется у нас и другой смысл: прошение, покаяние, сми¬ 
рение. И нужно думать, что теперь богомольцы дела¬ 
ют это по привычке, не давая отчета себе; а в лучшем 
случае соединяя оба указанные смыслы. Между тем 
по уставу церковному совсем не полагается здесь 
стояния на коленях, да еще с такими чувствами, как 
прошение, покаяние; следовательно, церковное пони¬ 
мание не вкладывает такого смысла. Еще менее мож¬ 
но это коленопреклонение истолковывать в смысле 
сострадающего стояния при Крестной жертве Спаси¬ 
теля на Голгофе, повторяемой здесь; для этого тоже 
нет никаких указаний в Служебнике. Единственно, 
что употребляется,—да и то лишь в практике, а не 
в уставе, — это поклонение Святым Дарам после их 
Пресуществления, как знамение Божеского почитания 
Христа Спасителя, «зде нам невидимо спребывающа- 
го» (молитва пред «Святая Святым»). Но в Служеб¬ 
нике и этого не указано. Следовательно, характер и 
тон всей Евхаристии — не просительный, не умилос¬ 
тивительный, а иной. Какой же? 



Признаюсь, я и сам прежде не ясно отдавал себе 
отчет в общем характере, основной идее и цельном, 
главном всеохватывающем чувстве, какие подобает 
держать за Евхаристией, какие составляют подлин¬ 
ный и действительный смысл ее и какие, как увидим, 
ясно выражены во всех молитвах ее. 

Итак, в чем же главный смысл Евхаристии? 

Для понимания этого мы мало обращаем внима¬ 
ния на самое слово «Евхаристия», и мало нам объяс¬ 
няли это. Между тем несомненно, что из всех бого¬ 
служений наших самое центральное — это литургия; 
ни вечерня, ни утреня никак не могут сравняться с 
нею ни по высоте и силе совершающегося таинства, 
ни по напряженности религиозных переживаний — 
веры, близости в общении с Богом, молитвы, — одним 
словом, ни объективно (по существу), ни субъектив¬ 
но (по чувствам). Да это и понятно: все прочие бого¬ 
служения собственно являются подготовительными к 
литургии; или, во всяком случае, более слабыми ви¬ 
дами при-общения Господу Богу, каковыми являются 
всякие молитвы как беседа или общение души с 
Богом. 

Но если литургия — центр всего, то в ней Евхари¬ 
стия, и именно рассматриваемый нами Евхаристичес¬ 
кий канон, есть несомненно вершина его. И становит¬ 
ся поистине странным и непонятным: как это у нас 
доселе нет правильного понимания и переживаний 
ее?! Между тем стоило бы только остановиться глуб¬ 
же на самом наименовании этой части богослужения, 
и сразу все должно осветиться совершенно иным све¬ 
том, повернуть нашу душу в ее переживаниях совсем 
к иным чувствам, мыслям. 

«Евхаристия» — слово греческое (от еъ (ев) — бла¬ 
гое, хорошо, добро и хари; (харис)—дар, подарок, благо¬ 
дать, то есть, следовательно, незаслуженное получение 
чего-либо). А все слово (Евхаристия) означает по 



смыслу прежде всего благой дар, благодать, дар 
совершенный (как говорится в заамвонной молитве), 
а потом уже и настроение благодарения (за благой 
дар, за благодать). Если же соединить оба эти смыс¬ 
ла, то получится «благодарение» за некий «благой 
дар», благодарность за благодать. Но из этих двух 
сторон одного и того же, в сущности, чувства сила 
смысла сосредотачивается на благодарении, и обычно 
так именно и переводится это слово, и так должно его 
переводить, как «благодарность». И теперь греки 
употребляют его в таком же смысле; например, наше 
русское слово «благодарю» по-гречески ебхссрісгио 
(евхаристо). Но и в этом понимании заключается 
скрытый смысл о даре, о благодати, ибо благодарить 
можно лишь не за заслуженное что-либо, а задаром 
полученное за благодать. 

И именно так Церковь наименовала и самое 
таинство, и этот богослужебный канон — Евхаристия, 
благодарность, а в наименовании обычно схватывается 
самый существенный смысл, самый характерный тон 
понятия. 

БЛАГОДАРНОСТЬ, ХВАЛА, СЛАВОСЛОВИЕ 

Это наименование лишь кратко схватило и фор¬ 
мулировало все основные чувства и мысли, выражен¬ 
ные почти во всех молитвах на всем протяжении ка¬ 
нона и связанные теснейшим образом с сущностью 
таинства Евхаристии. 

Посмотрим. 

Прежде всего обратим внимание на самое слово: 
Святые Дары. Дар — это принесение от благодаряще¬ 
го за полученную милость. И этим именно словом 
называем мы Евхаристическую жертву в тайной мо¬ 
литве еще на Херувимской и на следующей затем 
ектении: «Дары же и жертвы духовныя о наших 



гресех»; здесь «дары» отличаются от «жертв»; зна¬ 
чит, соединяются опять два момента: благодарение и 
умилостивление; а в параллельной молитве литургии 
святого Василия Великого (которую сократил святой 
Златоуст) яснее отмечается этот характер благодар¬ 
ности по преимуществу: «Призри на ны, Боже, и 
виждь на службу сию нашу, и приими ю, якоже приял 
еси Авелевы дары (а они были мирно-благодарные), 
Ноевы жертвы (опять благодарственные — за избав¬ 
ление от потопа), Авраамова всеплодия (благодар¬ 
ность за завет с Богом), Моисеева и Ааронова свя¬ 
щенства (хвалебно-благодарственные приношения за 
поставление их на священнослужение), Самуилова 
мирная (здесь уж и само слово «мирная», и понятие 
об этой жертве в Ветхом Завете, как приносимой за 
полученную милость, говорят о хвале), якоже (нако¬ 
нец) приял еси от святых твоих апостол истинную 
сию службу (а апостолы, как уже искупленные, пре¬ 
бывали в благодарении прежде всего, Деян. 2 гл.), 
сице и от рук нас, грешных, приими дары сия в бла¬ 
гости Твоей», то есть прими с любовью нашу благо¬ 
дарность. 

Так Церковь молится еще ранее канона, лишь го¬ 
товясь приступить к нему. 

А дальше это станет еще яснее. После Символа 
веры диакон приглашает приступить уже «к святому 
возношению», но как? с сокрушенным ли сердцем? 
с воплями ли о помиловании? — нет, ничуть не так, 
а — «в мире приносити»,—в мирном состоянии. А 
какой же может быть «мир» при мольбах о пощаде, 
о прощении? Мирно можно прийти уже помилован¬ 
ному, чтобы отблагодарить Помиловавшего, чтобы хва¬ 
лить за милость. Поэтому лик и отвечает на слова 
диакона: «Милость мира — жертву хваления», то есть 
вместо древнего елея (греч. слово ёХосюѵ (елеон) озна¬ 
чает и елей (масло), и милость), вместо или в качестве 



этой благодарственной мирной жертвы за полученную 
от Бога милость мы приносим «жертву хваления», 
хвалебную благодарственную жертву. 

Так Церковь прямо и именует начинающую при¬ 
носиться жертву — хвалою (греч. аіѵеоц), благодаре¬ 
нием, славословием. И этим сразу вводит в должное 
настроение. Значит, и мы в храме должны проник¬ 
нуться с этого момента возвышенным чувством хва¬ 
ления, а не сокрушенным молением о помиловании, 
или обращаться с просьбами о разных нуждах наших, 
хотя бы даже и о спасении души... Всему было время 
и еще будет; но только не сейчас. Уже мы решились 
«всякое житейское отложить попечение» (в Херу¬ 
вимской), а теперь — время хвалы и благодарения, 
момент Евхаристии. 

Об этом так и говорится совсем уж определенно 
и ясно: 

— «Благодарим Господа» — будем благодарить Его! 
По-гречески: ебхаріатіташреѵ тю Корир (евхаристисо- 
мен то Кирио), то есть будем совершать, или прино¬ 
сить («возношение приносити», как ранее говорил 
диакон), Евхаристию (благодарение). Кому? — Гос¬ 
поду. Как же будем благодарить? — На это отвечает 
лик (за народ): 

— «Достойно и праведно есть покланятися». 

Так всякий благодарящий приходит к Благодете¬ 
лю и кланяется ему (поклоном ли головы, в пояс ли, 
или до земли). 

А пока это поет лик, священник тайно читает мо¬ 
литву, тоже «приклонися», то есть благодарно накло¬ 
нившись; здесь эти мысли о благодарности выражены 
еще яснее, здесь уже раскрывается: за что именно 
«достойно» (греч. а^юѵ ёап — подобает, должно) по¬ 
клоняться: 

«Достойно и праведно и лепо (приличественно, 
соответственно, согласно) великолепию Святыни 



Твоея Тебе (Тебя) хвалити, Тебе пети, Тебе благосло- 
вити, Тебе кланятися, Тебе благодарит, Тебе славит»... 
Смотрите, как Церковь сразу же не наговорится 
словами благодарения! Шесть слов разных об одном 
и том же чувстве хвалы... Не так ли бывает при бла¬ 
годарности и с людьми? Не говорим ли и мы: «Я уж 
не знаю, как вас и благодарить. Не умею и слов не 
нахожу, чтобы выразить вам то, что я чувствую за ва¬ 
шу милость! Но поверьте мне, я очень вам признате¬ 
лен! Вовеки не забуду вашей доброты» — и т. д. и т. д. 
Сердце, переполненное благодарностью, хочет излить¬ 
ся в горячих и богатых речах! 

И если Церковь нашла шесть различных слов для 
выражения чувства хвалы, — значит, сердце ее чрез¬ 
вычайно горело, захвачено было пламенем прежде 
всего или, лучше, — всецело было восхищено именно 
чувством крайней, сжигающей благодарности. И да¬ 
лее перечисляются разные виды благодеяний Бо¬ 
жиих (о них — после); и затем заключение: 

«О сих всех (за все это) благодарим Тя» Господи; 
благодарим «о всех (о всем) ихже вемы, и ихже не 
вемы (о чем знаем и чего не знаем), явленных и 
неявленных благодеяниях, бывших для нас. Благода¬ 
рим Тя и о (за) службе сей (то есть литургии), юже 
от рук наших прияти изволил еси»; хотя «и предсто¬ 
ят Тебе тысящи архангелов и тмы ангелов, херувими 
и серафими», «возвышающийся» (поднимающиеся, ле¬ 
тающие), которые (говоря словами святого Василия 
Великого) «взывают един ко другому непрестанными 
усты» и «немолчными славословеньми». 

Что же взывают? Если уж славословят, то не про¬ 
сят, не ходатайствуют, — а хвалят. 

— «Победную (славную, как победителю после по¬ 
беды) песнь» на разные лады «поюще, вопиюще, взы- 
вающе и глаголюще» (сообразно четырем животным 
в видении Иезекииля: орлу — поюще; тельцу — вопи- 
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юще; льву — взывающе, рыкающе и человеку — гла- 
голюще). Это говорит священнослужитель. 

Какая же эта песнь? Что за славословие? 

— «Свят, Свят, Свят, Господь Саваоф (сил),— 
отвечает народ за ангелов и присоединяясь к их хва¬ 
ле,— небо и земля полны славы Твоея! Осанна (хва¬ 
ла) в вышних! Благословен Грядый во имя Господне! 
Осанна!» Слава! 

Вот каким гимном ангелы, а с ними и люди славят 
Господа. 

Так, следовательно, сердце, ищущее себе слов для 
выражения благодарности (евхаристии), нашло по¬ 
бедный, торжественный язык и славит Бога вместе с 
небесными слугами Божиими, которые «присносущ- 
ное», постоянное «возсылают» Богу славословие... 

Вот куда приравнял себя человек! К архангелам, 
херувимам! Искал, искал: с кем бы сравняться в вы¬ 
ражении благодарности? Кто бы еще так пылйл 
желанием хвалы? — А вот — серафимы! («серафим» 
значит — пламенный)... И не задумалась Церковь,- 
по любви своей пламенной, — поставить себя наряду 
с ними. Что может быть выше этого? — Уже нельзя 
ничего и придумать больше для хвалы. 

Еще в Херувимской мы дерзали «припевать» хе¬ 
рувимам. А здесь уже совсем осмелились и поем 
вместе «с сими блаженными (счастливыми) силами... 
и мы, грешнии»,—читает далее тайно священнослу¬ 
житель и то же самое говорит, как и ангелы: 

— «Свят еси, яко воистинну, и пресвят, и несть 
меры великолепию святыни Твоея»... И опять повто¬ 
ряет еще: «Свят еси и пресвят, и великолепна слава 
Твоя». А потом уже читает о послании и об установ¬ 
лении Им Евхаристии. И Сам Учредитель ее начал 
именно с благодарения, — которое говорится в Еванге¬ 
лии и тайной молитве: хвалу воздав (Мф. 26, 27; Лк. 
22, 17, 19) или благодарив. 



Вот как наполнена, насыщена славословием, благо¬ 
дарением уже большая часть самого центрального 
места Евхаристии! 

Похоже ли это на те скорбные и просительные 
наши настроения, с какими мы приступаем к канону 
этому? 

А когда мы обратимся мыслью к тем основаниям, 
кои вызывают такое именно переживание, тогда нам 
еще яснее будет, что только так, только именно с 
благодарением и нужно, и можно участвовать христи¬ 
анину за Евхаристией; тогда нам даже будет стыдно, 
если мы только и умеем просить и скорбеть... 

Но уже закончим этот хвалебный гимн Церкви. 
Во время Пресуществления Святых Даров, во время 
принесения и освящения жертвы Духом Святым, 
совершаемого священнослужителем, где уже рядовые 
миряне не могут принимать непосредственного и 
действенного участия, предоставляя это людям, особо 
освященным, а точнее — Самому Духу Святому; они 
молчат, а за них лик продолжает петь хвалебную 
песнь. 

Ну, остановимся на этом поразительном сочета¬ 
нии: жертва и хвала! 

Представим: нашего сына распинают, а может 
быть, и пытают; мы же в это время... хвалу поем. 

В алтаре — повторяется Голгофская жертва; а лю¬ 
ди в это время ликуют и радостно поют: 

— «Тебе (Тебя) поем, Тебе благословим, Тебе бла¬ 
годарим, Господи». 

Поразительное сочетание! Так даже в момент ис¬ 
купительной жертвенной части Евхаристии — Цер¬ 
ковь радуется и благодарит... 

Правда, — «и молится», но больше все же поет, 
благословит, хвалит. 

В алтаре — небо: Отец, закалающий Сына Своего 
Духом Святым, рукою священника. Там страдания. 



А в храме — земля, искупаемая Церковь. Здесь 
радость... 

Как совместить это? Да, совместить (почему? — 
увидим дальше). И именно так должно отвечать 
христианину за Искупительную жертву: то есть глав¬ 
ным образом — хвалою благодарности, пением сла¬ 
вы... Именно ради лишь Искупления и можно стало 
благодарить... Может быть, позволительно даже и 
плакать, но плакать слезами благодарности; можно и 
рыдать от пожигающей хвалы за помилование. Это 
сочетание хвалы и жертвы поистине захватывает 
нашу душу... И даже сейчас хочется плакать слезами 
умиления... И плачу... Плачу — благодарный... О, 
сколько и я получал бесчисленных милостей! Ведь и 
я живу лишь верою и силою Искупления... 

О, как понятен восторг благодарения Церкви! 

Но из раскрытия этого сочетания мы можем уже 
окончательно убедиться, насколько господствует над 
всем в Евхаристическом каноне именно идея и чув¬ 
ства благодарности, что даже во время жертвы Цер¬ 
ковь благодарит! Следовательно, — сделаем отсюда и 
дальнейший вывод, — жертва не составляет сущности 
службы Евхаристии, а лишь является проходящим 
моментом, дает основание, материал, повод к главному 
содержанию ее, к благодарной хвале Богу... Воспри¬ 
ятие Искупления — радостная благодарность. 

И вспоминается сейчас Богородичен на 9-м часе, 
читаемый постом: 

«Агнца и Пастыря и Спаса мира на кресте зрящи 
Рождшая Тя, глаголаше слезящи: мир убо радуется, 
приемля избавление: утроба же Моя горит, зрящи 
Твое распятие, еже за всех терпиши, Сыне и Боже 
Мой...» 

Закончим мысли эти. 

После Пресуществления Церковь с благодарнос¬ 
тью вспоминает о спасенных людях, праотцах, отцах, 



патриархах, пророках, апостолах, мучениках, исповед¬ 
никах, благовестниках, воздержниках (подвижниках) 
и просит: «Да обрящем милость и благодать» и 
мы «со всеми святыми». А особенно — с Пресвятой 
Владычицей нашей Богородицей и Приснодевой Ма¬ 
рией. Ее «изрядно», исключительно, подобает (дос¬ 
тойно) «блажити... Присноблаженную... Сущую Бо¬ 
городицу ... величаем ». 

Опять величание, опять хвала, и уже не одному 
Богу, но и сопрославляемым с Ним и Им прославлен¬ 
ным святым, а выше всех — Богородице: «Честней¬ 
шую Херувим и славнейшую Серафим», «без нетле¬ 
ния Бога Слова рождшую, сущую (истинную) Бого¬ 
родицу...» 

Это ублажение Ее изумительно восторженно вы¬ 
ражено в задостойнике: «О Тебе радуется, Благодат¬ 
ная, всякая тварь: ангельский собор и человеческий 
род»... И заканчивается это песнопение теми же сло¬ 
вами: «О Тебе радуется, Благодатная, всякая тварь, 
слава Тебе!» 

И сколько других подобных же хвалебных задо- 
стойников: «Светися, светися!.. Чистая, красуйся, Бо¬ 
городице!» (Пасха), «Радуйся, Царице!» (Пятидесят¬ 
ница). 

Все это вполне гармонирует с основным тоном 
Евхаристии — благодарением, славою. Об этом будем 
писать еще дальше. 

А сейчас скажем о последнем славословии. 

Помянувши земных, нуждающихся тоже в милос¬ 
тях Божиих, Церковь заканчивает Евхаристический 
канон мольбой, чтобы Господь дал нам милость и 
впредь всегда, — «ныне и присно, и во веки веков»,— 
«славити и воспевати пречестное и великолепое имя» 
Его. 

Пожелав затем «милостей» и всем присутствую¬ 
щим: «и да будут милости Господа нашего Иисуса 



Христа...», — священнослужитель заканчивает Евха¬ 
ристический канон и внешним благословением, то 
есть опять-таки радостно. 

Народ отвечает: «Аминь. Истинно! Верно! Со¬ 
гласны!» 

Вот каков основной характер Евхаристии, или тон 
ее: благодарственная хвала. И таким именно настрое¬ 
нием и должен проникаться христианин, участвуя в 
этом моменте литургии. Особенно важно, чтобы эти 
переживания ощущал священнослужитель: тогда его 
чувства передадутся и пастве молящейся. 

Чем же объяснить этот тон? Чем он вызывается? 

ВЕЧЕРЯ ЛЮБВИ 

Несомненно, теми благами, на которые так востор¬ 
женно настроила Церковь. И если хвала носит такой 
восхищенный тон, то, значит, есть чему восхищаться, 
ликовать... И действительно есть. Это — гимн благо¬ 
дарной пламенной любви. 

Однажды мне пришлось услышать замечательное 
определение службы, и в частности литургии, от од¬ 
ной христианки, почувствовавшей это сердцем именно 
во время Евхаристии. 

— «Свят, Свят, Свят!» — слышу я, — говорила она 
мне, — «Осанна! Осанна!». И вдруг мне стало ясно, 
что это Церковь от любви своей так поет Ему, Жени¬ 
ху своему Небесному. А от этого мне раскрылось, что 
и вообще все службы Церкви есть гимн любви ее к 
Богу. 

Мне эта мысль показалась тогда весьма примеча¬ 
тельной и даже новой, оригинальной для меня. Ведь 
мы обыкновенно теперь все больше просим да каем¬ 
ся. И чем далее от начала христианства, тем молитвы 
становились все более покаянными. Но в глубоко 
религиозном сознании чистой души, каковым являет- 



ся сознание Церкви, этой чистой невесты Христо¬ 
вой (Еф. 5), должно быть и было, и бывает иначе: 
преданность ее Господу Спасителю прежде всего и 
должна выражаться в любви и благодарности, и все 
святые души пламенели этой любовью. «Сладчайший 
Иисус» — эти слова не были лишь образными выра¬ 
жениями, а отвечали горению сердца. И если вслу¬ 
шаться в тайную музыку духа Евхаристии, скрываю¬ 
щуюся под гимном благодарности, то можно ощутить 
этот дух любви. Благодарность, о которой мы так 
пространно говорили, не есть благодарность раба, от¬ 
пущенного на свободу, — нет, это есть славословие 
сына, любящего и любимого. 

И ничего лучше не найдешь для выражения этого 
чувства, как «Песнь песней», где невеста поет востор¬ 
ги возлюбленному своему. Церковь с древних времей 
приложила эту песнь к себе и ввела ее в число кано¬ 
нических книг. И хотя в своих молитвах Церковь 
указывает целый ряд причин для своей благодарнос¬ 
ти, но это — не холодный отчет долга, а лишь слабые' 
указания для объяснения своей любви. 

Вот мы, допустим, сознаем, сколько величайших 
милостей проявил к нам Господь, и, сознавая (сначала 
преимущественно — умом), потом благодарим, «пере¬ 
числяя» в уме и на языке, «за что нужно» благода¬ 
рить Его. И это пока еще от ума. 

Но потом, допустим, мы уже на опыте своем, нй 
собственной душе, почувствовали действительно все 
эти благодеяния Божии, пережили их, — уже сердцем- 
Тогда мы будем благодарить уже не холодно, К 
горячо, «сердечно»; и тут уже мы можем почувство' 
вать не только долг благодарности, а и ответную бла' 
годарную любовь. Но все же мы еще отделяем себя 
как человека облагодетельствованного от Благодете¬ 
ля, — чувствуем себя «обязанными», — и чувствуем 
вот это «расстояние»: Он — и я, Великий — и малый» 



Благодетель — и нищий, Совершенный — и персть 
грязная, Славный — и законно осужденный, Судья 
Милостивый — и преступник помилованный. 

Но вот есть и третья ступень: вдруг мы ощутим, 
что Он не столько «Милующий», сколько Любящий, 
Творец — любящий Свою тварь, и притом любящий, 
конечно, уже не по «заслугам» ее, а лишь ради Своей 
любви, ради Своего совершенства, вследствие Своей 
Святости; и больше того — любящий тварь несовер¬ 
шенную, грешную, отпадшую, даже — враждебную. 
И любящий такою великою любовью, что никакие 
жертвы для Него не оказываются невозможными: 
Бог идет до последнего предела в любви к созданно¬ 
му Им миру. 

Нам нужно, непременно нужно почувствовать эту 
исходную точку всего дальнейшего дела спасения: 
неизреченную, бесконечную любовь Божию. Нужно 
установиться в этом убеждении; больше — в ощуще¬ 
нии любви Бога к миру... 

Но это лишь одна сторона. Поймем и другую. И 
душа человеческая зажигается этой любовью Бога: 
любовь почти всегда вызывает, зарождает, зажигает 
взаимную любовь. Почувствовав любовь к себе Бога, 
человек воспламеняется и сам ею же к Нему. 

Но, когда совершится это в душе, тогда уже точно 
теряются границы, стирается то «расстояние», о коем 
я упомянул выше, и душа, точно «забывши» и соб¬ 
ственное ничтожество, и несказанное величие Бога, 
будто равноправная, изливает лишь свой восторг 
любви к Любимому и Любящему... И тут уже не 
столько проявляется благодарность, сколько ощуще¬ 
ние взаимной любви, или счастье, блаженство люб¬ 
ви... Вот и я чуть чувствую это,—а язык слаб... 
Возьму еще пример из жизни человеческой. Царь 
полюбил свою подданную, и она воспламенилась к 
нему любовью, и в таком положении все, что ни 



делает он для нее, делает не с высоты «благотвори¬ 
теля», а по влечению своего сердца. А она? Будет ли 
она «благодарить» его за «благодеяния»? Да они ей 
все вместе кажутся ничтожными пред любовью его; 
вот любовь его — одна она восхищает ее... А за лю¬ 
бовь можно ли «благодарить»? Плохо еще любит тот, 
кто лишь «благодарит». Истинная любовь, восхищен¬ 
ная огнем любви любящего и пламенем своей любви, 
забыв все, живет лишь одною ею. И изливается в 
гимнах радости, блаженства, счастья, восторга. Она 
припоминает и «благодеяния», но лишь для того, 
чтобы еще больше возликовать и унестись в пламени 
любви ввысь, к любимому. 

И я уверен, что у святых бывает нечто подобное. 
Но то не дивно. А вот что дивнее: такое чувство мо¬ 
жет переживать даже и грешная душа, но дерзнувшая 
любить «Неравного», но «Сравнявшегося», приняв¬ 
шего «зрак раба» (Флп. 2, 1 — 11). И скажу еще 
больше, еще дерзну: и Сам Господь любит такие 
души! 

Даже не усомнюсь изречь и еще высшее: Он лю¬ 
бит таких, дерзновенно любящих Его, больше, чем 
праведников, но не пылающих... О! здесь можно бы 
много сказать... Но лучше умолчу: хочется утаить в 
груди своей... заветное. Только знаю, что у Любяще¬ 
го Бога — это есть, как прямо и сказано в слове 
Божием, то есть Самим Им: 

«Аз любящия Мя люблюі 

И ищущии Мене обрящут благодать». 

Таков «закон» любви... 

И эта любовь вызвала путь спасения. Она изоб¬ 
рела «всяк путь художества» домостроительства. Все 
прочее есть лишь вода, текущая из этого источника — 
Любви. 

Бог — любы есть — так сказал о Боге апостол 
любви Иоанн (1 Ин. 4, 8, 16). 



И эту любовь можно и нужно прочувствовать в 
Евхаристии, вслед за первым чувством благодарнос¬ 
ти,—любовь взаимную... 

Но она, как чуткая мимоза, как возлюбленная в 
Песни песней, не любит света дня, а стремится к воз¬ 
любленному ночью, и при наступлении зари, по росе 
возвращается к себе... Так и здесь: любовь в Евха¬ 
ристии можно почувствовать, а кое-где увидеть и след 
стоп ее... 

Чутким сердцем подглядим эту небесную гостью в 
саду земном. 

Первое слово, с которого можно считать начало 
Евхаристии, слово о любви: «Возлюбим друг друга». 
«Возлюбим»... Да, но здесь говорится пока о любви 
друг ко Другу, скажете. Верно. Однако эта любовь не 
самоценна, не цель, а лишь путь, чтобы можно любить 
Бога: «Да единомыслием исповемы Отца и Сына и 
Святаго Духа». ( 

«Исповедать» — значит открыто признавать. Но 
устами ли лишь одними? — Конечно, нет: исповедни- 
чество — уже результат привязанности, преданности, 
любви. Мученики-исповедники шли на пытки ради 
любви ко Христу. И теперь, лишь в начале духовной 
жизни, на первых ступенях веры, исповедание может 
носить характер простого «верования», признания 
догматов о Боге, Пресвятой Троице и прочем; а затем 
вера становится живою, или жизнью души, переходит 
в сердечное общение с Богом, или, иначе, в любовь к 
Богу. Познание Бога делается любовью к Нему, или 
жизнью в любви к Богу. И лишь у бесов вера — хо¬ 
лодная, «трепещущая» (Иак. 2, 19). 

Впрочем, Церковь сейчас сама показывает нам эту 
истину: когда певчие поют про Пресвятую Троицу: 
«Отца и Сына и Святаго Духа», исповедуют Ее; в это 
время священнослужитель «поклоняется трижды» 
Предложенным Дарам и ясно говорит о любви сво- 



ей — крепкой, преданной, твердой любви: «Возлюблю 
Тя, Господи, крепосте моя, Господь — утверждение 
мое, и прибежище мое»... 

Вот они — слова любящей невесты-души: «воз¬ 
люблю». Прежде еще чем «благодарить», она свиде¬ 
тельствует о любви своей. И не наговорится кратко, 
а придумывает все разные слова; так влюбленные уж 
и не знают, как бы все по-новому ласково назвать 
любимого человека... «Крепость», «утверждение», «при¬ 
бежище»... Не смеет еще душа называть Любимого 
нежными именами; впрочем, и невеста, как лоза к 
дубу, прижимается к жениху, опираясь на силу его. А 
простые люди про любимых мужей так и говорят: 
«надежа моя»; здесь сочетаются и любовь, и упование, 
и сознание своей слабости, и опора на силу и любовь 
любимого. А это слово: «прибежище» — разве не 
ласковое?! Вдумаемся. Прибежище — это тихая при¬ 
стань, где спокойно укрываются от лютой бури и 
корабль, и люди, истерзанные борьбой с волнами 
и ожидавшие, быть может, гибели уже. Прибежище — 
это ласковый приют матери, куда укрывается испу¬ 
ганное дитя и на руках «сильной мамы» мгновенно 
успокаивается... И душа человеческая, загнанная вра¬ 
гом, запуганная и собственными немощами, о чем так 
ярко говорилось лишь недавно в прочитанной (тай¬ 
ной) молитве, во время Херувимской песни: «никтоже 
достоин от связавшихся плотскими похотьми и сла- 
стьми приходити, или приближатися, или служити 
Тебе, Царю Славы», ибо «велико и страшно» это 
даже «и самем небесным силам»; душа, трепещущая 
«Царя Славы», пред Коим «да молчит всякая плоть 
человеча и да стоит со страхом и трепетом», Которо¬ 
му «предходят» «лицы ангельстии со всяким началом 
и властию», то есть с чрезмерным торжеством, созна¬ 
нием величия, с силою собранного духа; «лица за- 
крывающе» от страха; и вот — эта смущенная только 



что душа вдруг, точно забыв и о величии Бога, и о 
своей худости, оставляет страх и трепет, — и свиде¬ 
тельствует о... любви. И не только не боится «при¬ 
ходи™ или приближатися» к Нему, но бежит к «при¬ 
бежищу» Своему, у Него уже ища защиты, приюта, 
покрова... И вспоминаются слова царя Давида из 
шестопсалмия: В крове (под укрытием) крылу Твоею 
(как цыплятки под крылышками матери) возрадую- 
ся. Прилъпе душа моя (прильнула) по Тебе, мене же 
прият (обняла) десница Твоя (Пс. 62, 8—9). 

Какая нежность взаимной любви и доверия! Ка¬ 
кие прекрасные образы! 

Правда, эти слова: «Возлюблю Тя, Господи» гово¬ 
рит священник, но он есть лишь представитель своей 
паствы, и в лице его все говорят о своей любви к 
Богу. 

А он свою и их любовь выражает затем уже и 
знаком — каким? — Самым обычным, каким люди все¬ 
гда выражают любовь свою: целованием. 

Сказавши «трижды» эти слова о любви, — сердце 
не насыщается единократным свидетельством о ней; 
священнослужитель, — говорится в Служебнике,— 
«целует святая сице*: — первее верху святаго диско¬ 
са; таже (затем) верху святаго потира; и — край свя¬ 
тыя трапезы» под Дарами... 

Так любящие много раз целуют и не только лицо 
самого любимого, но и ноги его, и даже готовы цело¬ 
вать хоть и землю под ногами его. 

Так объясняется значение целования Святых пред¬ 
ложенных Даров и даже трапезы под ними. И это 
еще до Пресуществления их. А после Пресуществле¬ 
ния любовь эта влекла батюшку отца Иоанна Крон¬ 
штадтского множество раз целовать святую Чашу, 
прикасаться к ней головой или даже брать ее и при¬ 
жимать к груди... Нечто подобное и мы, грешные, 


Так, таким образом. — Ред. 



можем испытывать на литургии, особенно после при¬ 
чащения, когда не только священнослужителям, но 
и всем причастникам повелевается: по причастии 
да «целует святую Чашу, и, поклонившись, отходит». 

Несомненно, эти поцелуи — знак любви; а в серб¬ 
ском языке эти два понятия даже слились в единое 
слово: «полюбити» значит у них «поцеловати» («лю¬ 
бим руку» — целую руку, — так миряне приветствуют 
священников). 

Народ же в это время, как и священнослужители 
между собою, тоже целуется. Об этом речь еще будет 
далее; но здесь уже нужно отметить, что, с кем бы ни 
было целование, оно несомненно является знаком ис¬ 
полненного любовью сердца. Ненавидящие не хотят 
даже смотреть друг на друга (не-на-вижу — не смот¬ 
рю на тебя); холодно смотрят чужие, они равнодуш¬ 
ны; и лишь в «единомыслии исповедующие» Троицу, 
горящие любовью к Ней, могут целовать и друг дру¬ 
га. Об этом будем говорить еще далее. 

А затем затворяются двери. «Двери, двери!» — 
возглашает диакон привратникам храма, — то есть за¬ 
творите их. Зачем? — Сейчас мы «премудростию вон- 
мем», будем внимать с мудростью Символу веры. 
Обычно это истолковывается в том смысле, чтобы в 
наступающий чрезвычайный момент тайны Пресуще¬ 
ствления уже никто не нарушал безмолвной тишины 
совершающегося тайнодействия и молитвенной сосре¬ 
доточенности подготовки к причастию; а тем более в 
этот момент никак уже не дозволялось входить не¬ 
крещеным или запрещенным; или, наконец, с этого 
момента не впускали уже и просто запоздавших. 

Но, несомненно, здесь не только позволительно, но 
даже и должно усмотреть и другой, гораздо более 
глубокий смысл, находящийся в тесной связи с таин¬ 
ством Евхаристии вообще, и в частности — с любовью 
к Жениху... 



Запоздавшие? Кто это такие? Не вспоминаем ли 
мы чего-либо в связи с этим словом из Евангелия? 

Полунощи же вопль быстъ: се жених грядет, ис¬ 
ходите в сретение его. 

Тогда восташа вся девы тыя и украсиша све¬ 
тильники своя. 

«Юродивыя» же, не захвативши масла, вынужде¬ 
ны были пойти покупать. А в это время и — прииде 
жених. И готовыя (приготовившиеся заранее, муд¬ 
рые девы) внидоша с ним на браки. А после этого 
тотчас же: и затворена быша двери. 

После пришли и прочил девы, глаголюще: Господи, 
Господи! отверзи нам! Но уже было поздно! 

Аминъ, глаголю вам,— ответил жених,—не вем 
вас, запоздавших. 

Бодрствуйте же! — заключил Господь притчу 
(Мф. 25). 

...Наступает брак Жениха. Вечеря любви. Пир ѵ 
радости. Приглашаются самые родные, близкие, спо¬ 
собные принять участие в этом общении любви; так 
сказать, духовно-интимно (внутренно) связанные сер¬ 
дечною любовью; одним словом — «свои», любящие и 
любимые... 

Чужим — не место: не знаю вас (Мф. 25, 12). 
«Вы — не Мои»... 

Евхаристия — есть брак души с Господом; это 
есть «Тайная вечеря» любви, как и говорит Церковь 
пред причащением: «Вечери Твоея тайныя днесь, 
Сыне Божий, причастника мя приими». 

Боже мой, Боже мой! «Вечеря» взаимной «любви» 
Бога с человеком... Бог любит нас, такую «тварь»... 
«Общение» с нами имеет... Плакать даже хочет¬ 
ся мне, убогому. Только не выгони меня, Господи, 
из «светлостей святых Твоих» чертогов... Правда, 
«одежда мя обличает, яко несть брачна». Боюсь, да 
не буду «связан извержен» «от ангелов» (ср.: Мф. 



22, 10 — 13). Сам «очисти скверну души моея и спаси 
мя», и дай «насытитися, еже в Тебе (общением с То¬ 
бою) наслаждения» (конец молитвы ко причащению). 

...«Брак»... «Вечеря»... «Общение»... «При-об- 
щение»... «Причащение». Да разве еще нужны ка¬ 
кие-либо другие доказательства? Самые эти наимено¬ 
вания Евхаристии, то есть Пресуществления и прича¬ 
щения, не свидетельствуют ли о любви общения? 
Церковь не усомнилась, вслед за Самим Спасителем, 
взять эти сравнения о брачной вечери из земной жиз¬ 
ни, где любовь достигает высшего напряжения... И 
святой Макарий Египетский, желая каким-либо подо¬ 
бием изобразить любовь души к Богу, говорит, что ее 
можно сравнить с любовью невесты к жениху или 
даже с состоянием человека, опьяненного вином; но, 
конечно, добавляет он, качественно все это далеко от 
приведенных образцов. 

Да, в Евхаристии происходит именно тайна обще¬ 
ния любви души с Богом. (И странно, как это прежде 
мы не понимали таких простых, самоочевидных ве¬ 
щей? Ведь самое слово «приобщение» вопиет о люб¬ 
ви души.) 

И какого же «общения»? — Самого крайнего, са¬ 
мого реального, не только выражающегося уже в це¬ 
ловании Чаши, а — страшно сказать! — в принятии 
Христа Господа внутрь, даже не внутрь души лишь 
(как могут истолковать еще и протестанты или сек¬ 
танты), а даже внутрь и... тела. И принимается 
реальное, истинное «Тело и Кровь» Христовы... Ка¬ 
кое же может быть большее общение?! В чем более 
этого может выразиться любовь, всегда ищущая об¬ 
щения с любимым? Здесь — предел! Здесь полнота 
на земле! И лучше — умолчать... 

Вернусь к возгласу о «дверях»... 

Представим же: какое интимнейшее готовится тай- 
нодействие! И душа должна, как невеста, собраться вся 



в единую мысль лишь о Женихе Небесном... Сейчас 
Он придет и позовет ее... Ей хочется остаться с Ним 
наедине... — «Тайну общения не повем», не расскажу, 
не открою не только «врагом» Его, но и чужим. За¬ 
крою двери для «незнаемых» и не знающих Его. 

— Послушайте там, стоящие у дверей: закройте 
их! закройте! Не впускайте никого! 

...Чувствуем ли, какой таинственный, глубокий, но 
вместе с тем совершенно естественный смысл оказы¬ 
вается в этих простых словах о «дверях»; а в древ¬ 
ности они в это время действительно затворялись, и 
этим еще более создавалась тогда атмосфера интим¬ 
ной, духовной близости и любви к Богу. И после 
этого тотчас же и начинается первое общение с 
Господом — пока еще лишь в виде «исповедания»: 
читается (у греков, сербов, болгар, западных христи¬ 
ан) или поется (в Русской Церкви) 

Символ веры. 

«Верую во Единаго Бога Отца... И во Единаго 
Господа Иисуса Христа, Сына Божия Единородна¬ 
го... Единосущна Отцу... И в Духа Святаго, Господа 
Животворящаго, Иже от Отца Исходящаго...» 

Здесь мне опять нужно остановиться немного, — и 
именно в связи с идеей о любви. 

В прежнее время Символ веры представлялся мне 
холодным перечислением догматов, в которые нужно 
веровать, как в богооткровенные истины; и исповедо¬ 
вать, то есть открыто признавать их как свидетель¬ 
ство, как своего рода «вид» (паспорт) на право при¬ 
надлежности к истинной Церкви, а следовательно — и 
на спасение. И не считал я Символ веры за «молит¬ 
ву», то есть за живое общение с Богом. Такое отно¬ 
шение мое совпадало с общим моим духовным состо¬ 
янием, когда человек интересуется лишь нравственно¬ 
аскетическими вопросами и переживаниями; догма- 
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ты же для него стоят еще в стороне от души, как не 
связанные с его жизнью. Тогда думается: зачем нам 
догматы? какая разница между религиями? а если 
она и есть, и именно в догматах, то какое практичес¬ 
кое, жизненное значение их? Это — вопрос интерес¬ 
ный, но особый... 

Но вот наступает в духовной жизни такое состо¬ 
яние, когда человек изверивается в собственных си¬ 
лах и нравственной жизни, и по необходимости обра¬ 
щается к сверхъестественной помощи — к Богу. Здесь 
тогда и открывается вся великая, и даже единственно 
важная ценность так называемых догматов: о благо¬ 
дати, об Искуплении, об Искупителе, о Сыне Божи¬ 
ем — Богочеловеке, о Святом Духе, о Пресвятой Трои¬ 
це. И вдруг оказывается, что «догматы» совсем не 
«истины» лишь, то есть не отвлеченные идеи, не зна¬ 
ние, не предмет лишь умового «верования», холодно¬ 
го признания, не учение; а наоборот, в них-то и за¬ 
ключается самая подлинная жизнь, или, даже лучше 
сказать, они-то и суть жизнь души; и только на них 
основывается, в них коренится, от них получает силу 
и так называемая нравственная жизнь, наше доброе 
поведение. Но и опять не нужно думать, что догматы 
являются лишь «основою» или метафизическим обо¬ 
снованием, или идеологическим «императивом», то 
есть философским положением, повелительно вызы¬ 
вающим те или иные выводы практического свойства; 
все это имеет некоторое значение, то есть догматы 
действительно ведут к тем или иным настроениям, 
требованиям и действиям; но суть их заключается не 
в этом, а в том, что бытие, которое сформулировано 
в этих догматах, есть самая настоящая жизнь души. 
Жизнь души заключается в причастии к той сверхъ¬ 
естественной жизни, о которой догматы говорят отвле¬ 
ченно. 



И тогда открывается: 

что Дух Святой есть Начало «Животворящее», 

ОЧИЩАЮЩЕЕ, СПАСАЮЩЕЕ, УТЕШАЮЩЕЕ; 

что Христос есть действительный «Ходатай Бога 
и человеков», Посредник, постоянно действующий и 
столь нужный душе, что Им лишь и живет человек; 

что Искупление есть единственный путь к жизни, 
им лишь «можно дышать»; 

что подлинная жизнь есть лишь в Боге, и имен¬ 
но — в Пресвятой Троице и т. д. и т. д. 

И тогда догматы приобретают центральное значе¬ 
ние, а нравственные вопросы — производное, подчи¬ 
ненное , второстепенное... 

Когда душа поймет это опытно, тогда она от 
интереса к нравственно-аскетическим вопросам пере¬ 
ходит к «жизни — догматами», и они ей становятся 
самыми дорогими. И тогда начинается, зарождается 
сердечное отношение к догматам, а не умственное; или 
кратко: просто знание переходит в общение. А это 
общение, или внутреннее соединение, и дает подлин¬ 
ное познание; как и говорит апостол Павел: если кто 
думает, что он что-либо «знает», тот еще не знает (не 
испытывает), что значит — знать. А вот если кто лю¬ 
бит Бога, тот познан Им, Богом, то есть Бог вступает 
с таковым в общение и открывает ему о Себе, или — 
Себя (см.: 1 Кор. 8, 2 — 3). 

При таком состоянии Символ веры окажется уже 
не холодным «признанием», а живым — «исповедани¬ 
ем», горячим свидетельством внутреннего общения, 
или сердечной любви к Богу. И тогда эти по види¬ 
мому холодные догматические истины вдруг зажига¬ 
ются внутренним огнем и согревают сердце сильнее 
всех иных средств, ибо жизнь от Бога изливается в 
сердце исповедника. На любящую веру Бог отвечает 
самооткровением, или общением; на признание Его 
имени — жизнью в Нем. 



И тогда Символ веры превращается в молитву, и 
притом гораздо более высокую и напряженную, чем 
многие другие молитвы, в которых мы просим, каем¬ 
ся, сокрушаемся и т. п. Тогда становится понятным, 
почему преподобный Серафим в своем кратком пра- 
вильце указал лишь три молитвы: «Отче наш» — 
Сам Спаситель дал ее; «Богородице Дево» — архан¬ 
гел Гавриил принес; и затем вот эту молитву — Сим¬ 
вол веры, в коей изложена вся наша вера, и притом 
словами Слова Божия. 

И тогда понятно станет, что Символ веры есть 
«исповедание любви» к Богу и как таковое пережи¬ 
вается сердцем с умилением. И я видел не одного 
епископа, который, подклонив голову под «воздух», 
колеблемый над ним сослужителями, вставал после 
от престола в слезах. Ясно, что они не «думали» об 
«истинах», а причащались с Жизнью, Богом; они не 
«знают» уже, а любят. 

Но это — лишь начало при-общения; а далее оно 
выразится и полнее, и сильнее — в причащении Свя¬ 
тых Таин. Церковь ведет к этому, однако, постепенно: 
затворив двери, она пригласила к первой ступени об¬ 
щения с Женихом на браке — к исповедованию; это 
можно сравнить как бы еще с обручением, когда вра¬ 
чующиеся обещают верность друг другу. Душа-неве- 
ста открыто засвидетельствовала свою верность Богу; 
за это и она услышит от Него то же самое, но гораздо 
в большей мере, как это увидим сейчас. 

А пока подслушаем зов любви ее дальше... 

— Горе имеим сердца! 

— Сердце дай мне, человек, — просит Господь. 

Даждъ Ми, сыне, твое сердце! — говорилось еще в 
Ветхом Завете (Притч. 23, 26). 

И Церковь приглашает нас отдать Ему сердце... 
«Сердце», то есть уже не прежнее лишь исповедание 
верности, обещание преданности, а самую преданность, 



отданность, любовь. Душа как бы отрывается не 
только уже от земли (это еще в Херувимской требо¬ 
валось: «отложим всякое житейское попечение»), но 
даже и от самого себя: отдать «свое сердце» значит — 
забыть себя, значит — жить любовью в другом. 

Это уже много выше Символа веры. И потому, 
возлетевши «горе», к горним силам, и с ними покло¬ 
нившись Богу, возблагодарив Его за милости, душа 
Церкви начинает петь гимн любви и хвалы: «Свят, 
Свят, Свят! Осанна! Благословен! Славный! Царь 
славы! Хвала Тебе!» 

Только любящее сердце, забыв себя, может петь 
«победную песнь» хвалы. Даже не просит, а только 
славит от любви своей. 

То же самое переживается и во время «Тебе поем, 
Тебе благословим, Тебе благодарим». 

А после Пресуществления Святых Даров эта лю¬ 
бовь Церкви и хвалы, или — благодарной любви,— 
распространяется не только на Самого Бога, но и на 
принятых уже Им на брак Агнца, на гостей Его, в 
Царстве Его уже блаженствующих. Радуется Цер¬ 
ковь в любви своей за счастье «пришедших», «благо¬ 
словенных», «наследовавших» Царство Небесное (см.: 
Мф. 25, 34): праотцов, отцов и прочих святых. Осо¬ 
бенно радуется, «изрядно» с любовью славит Бога за 
«Пресвятую, Пречистую, Преблагословенную Влады¬ 
чицу и Приснодеву Марию...» 

И если сладко душе именовать «Сладчайшего 
Иисуса», то после Него с сладостью, радостно душа 
произносит и имя «Преблагословенной»... Так радо¬ 
стно, что иногда от этой сладости нет сил произнести 
Ее сладкое имя, этой Высшей херувимов, первой Не¬ 
весты Божией, Богоневесты, Богородицы, в Коей лю¬ 
бовь и общение с Богом достигло уже крайней пол¬ 
ноты и предела, как «Матери Бога нашего, честнейшей 
херувим и славнейшей без сравнения серафим». 



Брак Агнца в Ней уже проявился в совершенстве. 
Она вся — любовь к Богу и принята в любовь Пре¬ 
святою Троицею. Потому достойно есть величать Ее 
после Господа, «блажити Богородицу». 

А за Ней — святого Иоанна Крестителя, «друга 
Жениха», «радостию радующегося» с Ним в Царст¬ 
вии Его (см.: Ин. 3, 29—30); после — апостолов; 
затем — именинников дня этого, святых, коих память 
творится. К ним — особая любовь от нас, особая 
радость за них... 

Так теперь мы видим, что параллельно с благодар¬ 
ностью вся Евхаристия проникнута и любовью души 
молящейся. 


БРАК АГНЦА 

Но эта любовь есть лишь одна сторона, и притом 
уже ответная на иную, но в то же время и вызываю¬ 
щая эту другую сторону к любви. «Вечеря любви» 
не столько и уже не только состоит в любви к Же¬ 
ниху, но прежде всего и больше всего в любви 
Самого Жениха к невесте и другиням ее, и Его 
друзьям. 

Евхаристия есть жертва хвалы за великую любовь 
к нам Бога; это теперь нужно усвоить еще яснее. 
Нужно всею душою проникнуть в ощущение любви 
к человеку со стороны Господа, от которой (любви) и 
произошло все дальнейшее дело спасения; которая 
учредила и самый брак, сама не «нуждаясь» в нем; за 
которую не только «должно благодарить», но сердце 
восхищенно само загорится хвалою любви, о чем мы 
только что говорили. Понять эту любовь Божию — 
значит понять источник «настроения», или характер, 
Евхаристии, значит уловить самый сокровенный 
смысл и содержание Евхаристии. Здесь сокровенная 
«жизнь» ее. 



И я твердо сознаю, что говорю истину. 

Но припомню сначала лучше свидетельство тако¬ 
го опытнейшего участника Брачной вечери, как отца 
Иоанна Кронштадтского: «Наша Божественная ли¬ 
тургия, и в особенности Евхаристия, есть величайшее 
и постоянное откровение нам любви Божией!» 

И затем он эту мысль раскрывает уже подробнее; 
дальнейшие мои мысли отчасти я заимствовал по 
памяти у него, а иное открылось из самого текста 
Евхаристического канона, особенно в связи с излагае¬ 
мыми идеями о хвале любви. А нечто даже откры¬ 
лось за литургией, по милости Божией ко мне, нище¬ 
му, но не отверженному (да не будет сего никогда!) 
«от отроков» Его («отрок» — это слуга). 

Приготовимся же услышать об этой радостнейшей, 
блаженнейшей, поистине «Евангельской» вести... 

А подумать только: как это бесконечно ценно — 
убедиться в любви Божией к нам, грешным! Ведь мы ( . 
обычно большей частью пребываем в воззрении на 
Бога как на Судию, на Праведного Мздовоздаятеля; 
поэтому мы сознаем себя пред Ним виновными, зрим 
свои грехи, сокрушаемся, просим прощения, «помило¬ 
вания», каемся, исповедуемся, и особенно — пред при¬ 
чащением. Но эта связь двух таинств — двух пережи¬ 
ваний, довольно разнородных притом, совсем не была 
обязательною в древности; наоборот, тогда причаща¬ 
лись — без исповеди... Это — знаменательно! На Ев¬ 
харистию шли тогда не как только что — «помило¬ 
ванные», «прощеные», ихже отпустишася беззакония 
и ихже прикрышася грехи (Рим. 4, 7), а как друзья 
Божии, как одетые в брачную одежду, как «святые», 
«святая братия» — так и называются христиане в 
Посланиях (Рим. 16, 15; Флп. 4, 1; 1 Сол. 5, 27 и др.) 

Они шли тогда иначе, чем мы теперь. Примерно, 
как ныне люди готовятся на свадьбу. До покаяния ли 
тут? И постов уже не соблюдают на пиру свадебном. 



Даже и в мысль никому не приходит это, что одобрил 
и Сам Господь, сказав фарисеям про учеников Своих, 
упрекаемых ими в несоблюдении постов: Могут ли 
сыны брачного чертога печалиться, поститься, когда 
с ними жених? Но придут дни, когда отымется у 
них жених (Христос), и тогда будут поститься 
(Мф. 9, 15). 

Что же это значит? Неужели мы теперь поступаем 
не как должно поступать? И отчего такая разница? 
Это нужно понять. И тогда нам яснее станет не 
только то, почему теперешняя наша аскетика требует 
больше всего покаяния; почему и молитвы ко прича¬ 
щению наполнены до края сплошным сокрушением и 
окаеванием (до «треокаянности» включительно, в мо¬ 
литве святого Симеона Нового Богослова), а с другой 
стороны — нам раскроется и то, как приступали к 
причащению древние христиане и почему именно 
ими, древними, составлена в таком тоне жертва хвалы 
любви — «Евхаристия». 

Кратко на это можно ответить так: древние хри¬ 
стиане в христианстве ощутили и восприняли самую 
главную суть его: милость любви Бога в спасении 
мира. 

Евангелие — для них было именно «Ев-ангелием», 
то есть блаженной вестью о спасении, возвращением 
утерянной любви Божией, восстановлением общения 
с Богом, установлением «Нового Завета». 

И притом все это ощущалось ярче, чем теперь на¬ 
ми, по следующим трем причинам. 

Нужно прежде всего представить весь тот ужас 
разлагающегося языческого мира, воистину лежавше¬ 
го во зле, о котором кратко, но ярко описано апосто¬ 
лом Павлом в 1-й главе Послания к Римлянам. По¬ 
истине была «тьма», царство диавола. Нужно знать и 
Полную беспомощность всех людей, и в частности 
иудеев, в борьбе с грехом. И тогда можно понять 
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отчаянный вопль бывшего Савла: «О, окаянный (не¬ 
счастный) я человек ! Хочу и не могу! Что ненавижу, 
то творю. Кто избавит меня"?» (см.: Рим. 7, 14 — 24). 

И вдруг вносится в эту кромешную тьму свет: не¬ 
возможное для человека — возможно Богу! 

Благодарю Бога моего Господом Иисусом Хрис¬ 
том, — вырывается утешительная благодарность у 
апостола Павла (Рим. 7, 25). 

Человек получил спасающую благодать Святого 
Духа, ради Искупительной жертвы: 

— грехи прощаются; 

— благодать Святого Духа возвращается; 

— демоны прогоняются; 

— страсти исцеляются; 

— печаль исчезает; 

— тьма гибнет; 

— жизнь расцветает. 

Получилась совершенно очевидная метаморфоза, 
преображение — воскресение нового мира. Человек вы¬ 
рвался на свободу, на радость, в жизнь в веселии 
и простоте сердца, как говорится в книге Дея¬ 
ний (Деян. 2, 46). И даже трехвековые страшные му¬ 
чения не могли заглушить этой радости свободы во 
Святом Духе. 

Мир был спасен. 

Это совершенно ясно ощущалось не только сами¬ 
ми христианами, но даже и язычниками, созерцавши¬ 
ми новую жизнь их. Это был особый, блаженный 
мир! 

И все это дано было даром, по благодати. 

Теперь, хоть немного, можно понять весь тот вос¬ 
торг «спасенных» людей, в котором жили первохри¬ 
стиане. И потому понятно станет, что они должны 
были прежде всего «благодарить»; понятно станет, 
что основная их служба должна быть «Евхаристией», 
то есть жертвою хвалы. 



Вторая причина заключалась в необычайных да¬ 
рах, какими ущедрил тогда Святой Дух Утешитель 
первых христиан. Стоит лишь просмотреть книгу 
Деяний, как увидишь, до какой степени явна была 
благодать Святого Духа, о которой мы теперь лишь 
по имени знаем, а силы ее не ощущаем и лишь 
жалобно о ней тоскуем. Между тем апостолы говорят 
о ней с своими читателями и слушателями, как мы 
беседуем друг о друге: преданы были благодати Бо¬ 
жией (Деян. 14, 26); хотели идти в Асию, но возбра- 
нени быіиа от Святаго Духа (16, б); рече Дух 
Святый: отделити Ми Варнаву и Савла на де¬ 
ло (13, 2); с нами пошел и Дух Святый; и т. д. 

И все это совершенно явно. 

И тогда нужно было это, ибо подобало привлечь 
весь мир к Царствию Божию. 

Ученицы же исполняхуся радости и Духа Свя¬ 
та (Деян. 13, 52). 

Это была радостная заря христианства. 

И тогда станет еще более понятным чувство ра¬ 
достного славословия Господа, отразившееся прежде 
всего в молитве: хотелось благодарить, благословлять 
Бога! 

И, наконец, была и третья причина: несмотря на 
некоторые частные недостатки, все же первохристиа¬ 
не были, конечно, «святыми», «святою братиею» не 
сравнительно лишь с языческим или иудейским ми¬ 
ром, а и по существу. А святость — уже не о покая¬ 
нии думает, а о радости во Святом Духе, и радости 
непрестанной, о благодарности непрерывной. Нам те¬ 
перь странно даже читать, и никак мы не можем по¬ 
нять, например, советов апостола: Радуйтеся всегда о 
Господе; и паки реку: радуйтеся (Флп. 4, 4). Всегда 
радуйтеся. О всем благодарите (1 Сол. 5, 16, 18). 

А это же не только писалось, и не только понима¬ 
лось, но и осуществлялось: Приимаху пищу в радо- 



сти и в простоте сердца, хваляще Бога и имуще 
благодать у всех людей (Деян. 2, 46—47); благодать 
бе велия на всех (4, 33). 

Итак, очевидно, что восприятие христианства пер¬ 
выми последователями его было весьма отличное от 
современного: оно было восторженно-благодарное. 
Они узрели в христианстве пламень любви Божией к 
миру, восприняли светлые радостные плоды его, узре¬ 
ли именно со стороны спасения Спасителем... 

После христиане стали слабеть в жизни; стала 
слабеть и благодать. И тогда начали проникать и в 
службу все более покаянные мотивы и настроения. 
Вместо благодарности — просьбы, вместо радости бла¬ 
годати — печаль покаяния, вместо любви к Богу — ожи¬ 
дание праведного суда или молитвы о помиловании. 

И эти мотивы до такой степени овладели ослабев¬ 
шим миром, что стала тускнеть надежда даже на ми¬ 
лосердие Искупителя. И измученное человечество, не 
находя исхода, запротестовало против давившего ка¬ 
толичества и бросилось к вере в спасенность Искуп¬ 
лением. И тогда мир снова услышал «песни благо¬ 
дарения», которые можно и теперь слышать и в про¬ 
тестантских храмах, и на сектантских посиделках. Но, 
увы! разница оказалась великая: прежде это был 
восторг святых, а теперь сентиментально-фальшивая 
практика мнимоспасенных. 

Однако я на этот пример ссылаюсь потому, чтобы 
дать понять, почему и как можно было радоваться в 
первые дни христианства. 

Но истинные святые и наших дней знают об этой 
радости в Боге. Стоит лишь прочитать дневник отца 
Иоанна Кронштадтского, его восторги при соверше¬ 
нии литургии; нужно было лично видеть (как и ви¬ 
дели мы) преображающийся, ликующий вид его за 
Евхаристией, чтобы понять, почему Евхаристия была 
и есть благодарение: любовь Божия воистину изли- 



ласъ на людей Духом Святым (см.: Рим. 5, 5). И эту 
любовь восприняла Церковь и выразила ее в службе 
ежедневной, в Евхаристии. 

Еще тотчас же после перенесения Святых Даров 
с жертвенника на престол священнослужитель, за¬ 
крывая их воздухом и кадя, говорит: Ублажи, Госпо¬ 
ди, благоволением Твоим Сиона, и да созиждутся 
стены Иерусалимския; тогда благоволиши жертву 
правды, возношение и всесожигаемая, тогда возло¬ 
жат на олтаръ Твой тельцы. 

Эти слова взяты из конца 50-го псалма царя Да¬ 
вида («Помилуй мя, Боже»), написанного им после 
его падения с Вирсавией и убийства на войне ее му¬ 
жа Урии. 

Зачем они вставлены сюда? — С одной стороны, 
потому, что в них прямо говорится о «жертве» и 
«возношении»; а через несколько моментов и мы бу¬ 
дем «святое возношение», «жертву хваления» «в ми¬ 
ре приносити»; обычно же из Ветхого Завета приво¬ 
дятся слова, имеющие какое-либо отношение к 
новозаветному моменту. Но должно вникать и в бо¬ 
лее глубокий смысл текста вообще, и в частные от¬ 
тенки его. Что же хочет сказать здесь Церковь кроме 
«жертвы»? 

И меня давно приковали к себе не эти совпадаю¬ 
щие слова о «жертве», а другие: «ублажи», «благово¬ 
лением», «благоволиши». Причем они поставлены 
ранее «жертв»: вот если ты, Господи, сначала «убла¬ 
жишь», тогда лишь Ты с благоволением примешь и 
нашу жертву; тогда только и мы «возложим на ол- 
тарь Твой тельцы». 

Значит, чтобы принять от нас жертву, нужно, чтобы 
сначала Сам Бог изъявил на это благоволение (при 
царе Давиде — к Сиону; теперь — к Церкви, к собра¬ 
нию верующих, к каждой душе), или «ублажил». Что 
это такое? Сначала необходимо, чтобы Господь про- 
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явил Любовь Свою, или милость. Иначе же человек, 
как низшее существо, да еще и грешное, прогневавшее 
Господа (как сам царь Давид — грехами), и не дер¬ 
знет приносить не только мирно-благодарственную 
жертву, но даже и жертву «всесожжения» о грехах. 
Следовательно, даже эту умилостивительную жертву 
«тельцов» нельзя приносить без предварительной 
любви и благоволительного согласия на то Бога. 

Да ведь это и совершенно понятно: Бог — всесо¬ 
вершенство, мы же — грешники. И на земле так бы¬ 
вает: чтобы поднести дар высокому лицу, нужно 
сначала не только его повеление, но и прямое благо¬ 
воление, доброжелательство, любовь. Тем более не¬ 
возможно иначе приносить жертву Богу, как только 
после Его благоволения, вследствие Его любви к нам. 

Так, начало всего — от первоисточника, от любви 
Бога. Что же дальше? 

Когда Он благоволил проявить Свою любовь к ѵ 
миру («ублажил»), тогда лишь созданы были «стены 
Иерусалимские». Что это такое? 

При царе Давиде это имело такой смысл. 

Господи, умилостивись сначала надо мной; верни 
Свою ко мне, падшему, любовь; прояви это в благо¬ 
волении к моему любимому делу, к столице новой, к 
Сиону. А как? — Пусть при Твоей милости будут вы¬ 
строены сначала стены городские, крепостные, то есть 
ограда от врагов: ведь и хозяин сначала выстроит 
дом и двор, а потом уже безопасно и храм (скажем, 
в монастыре) строит, и жертвы будет приносить в 
благодарность. 

А в духовном смысле это значит, что лишь после 
и вследствие любви Бога, возвращения благоволения 
Его сделалось возможным поставить преграждение, 
ограду, «стену», с одной стороны, от внешних вра¬ 
гов (диавола, его царства), а с другой стороны — даже 
и от «поддающего огня», «гнева Божия»: такою 



«оградою» была Искупительная жертва Сына Бо¬ 
жия. И так именно и было: самое Искупление стало 
возможным лишь по «благоволению» Божию, или, 
как обычно говорят, Отца, по «совету предвечному» 
Пресвятой Троицы. 

Но уже после осуществления Искупления оно са¬ 
мо стало «оградою», защитною «стеною» для грешно¬ 
го мира, для падшей души. 

Вот это и есть «ограда» и спасительная «стена» 
наша. И только после Искупительной посредничес¬ 
кой жертвы Его можно бесстрашно приступать к 
жертвеннику Божию, не только приносить умилости¬ 
вительные жертвы о грехах наших, но и благодарить, 
но даже и любить Бога, ибо мы ранее этого были уже 
приняты Им в Любовь Его. 

Вот каков смысл и место этим словам о благово¬ 
лении Божием. 

И как они утешительны мне бывают, когда я 
служу, недостойный, литургию! Вспомнишь о грехах 
своих да о страшных словах за Херувимской — «Ни- 
ктоже достоин... приближитися», — и трудно станет 
душе. Но вдруг точно луч: а Ты, Господи, «ублажи» 
Сам! Ты — Сама Любовь! Поставь между Твоею 
Правдой и моими беззакониями умилостивительную 
стену «жертвы оправдания» Сыном Твоим и «на¬ 
шим» «Сыном Человеческим!» 

И Ты уже поставил! Искупление уже соверши¬ 
лось! И все это — не по «моим» делам или «заслу¬ 
гам», а только по любви Твоей. 

...И тогда сразу легко станет на душе! И в самом 
деле: я боюсь лишь потому, что сосредоточил свое 
внимание на своих немощах, на себе. Да, тогда — 
трудно; а может быть, и безысходно. Но перенеси, 
человек, сердце свое на Всемогущего Посредника, Бо¬ 
гочеловека, да на океан Любви Божией, — и тогда 
ты легко успокоишься: что такое твои язвы пред 



жертвою Сына Божия?! — Капля в море. И почув¬ 
ствуется великая твердость надежды. Не на себя,— 
что такое ты, ничтожество?! — Нет, а на Бога, на Ис¬ 
купителя! Бог — Посредник! 

Но и Посредником Он стал лишь вследствие 
предварительной и сопутствующей любви Божией! 

И мир входит в душу! Можно теперь приносить 
«святое возношение в мире», можно и «благодарить 
Господа», и «возлюбить Господа, крепость мою, утвер¬ 
ждение мое и прибежище мое»,—можно совершать 
«жертву хваления»... 

Эти слова мне кажутся тихим веянием ласкового 
прохладного ветра в знойный летний день,—своею 
благовещенскою, евангельскою вестью о любви, о 
благоволении, о милости, о благодати. Точно и мое 
сердце слышит архангельское приветствие Деве (ду¬ 
ше нашей): Радуйся, Благодатная!.. Не бойся... 
Обрела Ты благодать у Бога (см.: Лк. 1, 28, 30). 

Правда, Она была Чистая. Но и в Ней воплоще¬ 
ние совершилось лишь после и вследствие «совета 
превечнаго», после решения о «благоволении», после 
Любви Бога. 

И не думайте, чтобы это были лишь мои мысли. 
Вот в первой же затем тайной молитве (за первой 
ектенией «Исполним...») священник просит этой же 
милости, благодати, или, что одно и то же, — о люб¬ 
ви: «Сподоби нас», приносящих дары и жертвы, 
«обрести благодать пред Тобою: еже быти Тебе бла¬ 
гоприятней жертве нашей», а уже вследствие этого: «и 
вселитися Духу благодати Твоея благому (доброму, 
любвеобильному, милостивому) в нас, и на предлежа¬ 
щих Дарех» «и на всех людех Твоих». 

Сначала пусть встретит нас «благодать пред То¬ 
бою», чтобы («еже») потом была бы благоволительно 
прията («благоприятна») и наша жертва. 
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А далее понятнее будет уже и дерзновенное заяв¬ 
ление служителя: «Возлюблю Тя, Господи, крепосте 
моя», надежда, опора, ограда, стена моя, пристани¬ 
ще мое. 

Вот теперь уже можно душе затворить «двери», 
чтобы войти на брак Агнчий, на пир Жениха, Единого 
от Троицы. 

Прежде боялись даже приступить, «приходити», 
или «при-ближитися», а теперь иное: входят в чертог 
брачный и уже за собою затворяют двери для чужих, 
не «своих», непосвященных, незваных. А вошедшие — 
дорогие гости у Жениха. И одного лишь Он желает 
от них — полной преданности Ему за Его любовь, за 
защиту: забудь, душа, ради Меня все прочее! Отдай 
всю любовь Мне одному! А для всего прочего за¬ 
твори двери сердца твоего: не только для нечистого 
чего-либо, но даже и для постороннего, для всего — 
кроме Меня! Сосредоточься, соберись вся! 

И действительно, диакон тотчас же возглашает: 

«Двери, двери! Премудростию вонмем!» 

Будем внимательны! 

Так, следовательно, эти слова и самый акт закры¬ 
тия дверей являются символическими для выражения 
всецелой собранности и отданности Богу в тайнике 
сердца. 

И вспоминаешь слова Господа о молитве в Нагор¬ 
ной беседе: Егда молишися, вниди в клеть твою и, 
затворив двери твоя, помолися Отцу твоему, иже 
втайне (Мф. 6, 6). 

Начинается тайнодействие брака Агнчего, тайна 
взаимообщения Бога с душами человеческими, тайна 
взаимной любви, тайна при-общения, при-частия; на¬ 
чинается Евхаристия. 

Сначала Церковь (в Символе веры и словах свя¬ 
щенника) исповедала свою верность любви, а теперь 
мы услышим и прямое откровение о любви к ней (к 



нам всем) со стороны Бога. Но прежде чем это ска¬ 
зать, происходит еще одно замечательное действие. 

После поставления Святых Даров на престол (по 
великом входе) они закрываются воздухом, но уже 
одним, большим, а два другие, малые*, сняты... Что 
это значит? — После «благоволения» Божия снима¬ 
ются «покровы» с прежде сокровенного от людей 
Господа: Сын устранил препятствие Своею смертью, 
и теперь Он везде: «во гробе плотски, во аде же с 
душею... в рай с разбойником, и на Престоле... со 
Отцем и Духом», везде «все наполняет», соединяет, 
открывает, — как читает священник, снимая покровец 
с дискоса. А снимая другой, с Чаши, говорит, что гроб 
Христов, смерть Его оказались «живоносными», «пре¬ 
краснее рая воистину» и всякого «чертога царского» 
светлее, ибо и мы «воскресли» в прежнее общение с 
Богом. ' 

Правда, эта смертная жертва еще не совершилась; 
но о ней говорится как уже о «предложенной» к со¬ 
вершению («о предложенных» в жертву «честных 
Дарех Господу помолимся»), уже и «подготовлена», 
но еще на брак не впускают гостей. А как символ 
этого, Святые Дары закрываются еще общим боль¬ 
шим покровом. Жених еще невидим. Но снять этот 
покров очень легко: стоит лишь поднять его немного 
вверх, и только. Все почти готово. Еще немного — и 
позовут на брак. 

Но пока подождем. Заметим и другое литургичес¬ 
кое действие. После перенесения Святых Даров че¬ 
рез царские двери они затворяются и завеса задерги¬ 
вается. Закрыто. 

Это обычно истолковывают в смысле положения 
во гроб, как и покрытие большим воздухом; потому 
тогда и читается дважды, при поставлении (положе- 

* Малые воздухи называются еще покровцами, они служат 
для покрывания потира и дискоса по отдельности. — Ред. 



нии) и при закрытии покровом (обвитии плащаница¬ 
ми), тропарь погребения Христа: «Благообразный 
Иосиф. •• плащаницею чистою обвив, во гробе нове 
закрыв, положи...» 

И это правильно: жертва приготовлена, хотя еще 
не совершена вполне. Исаак связан, и на дровах, но 
еще не заклан; но уже самое решение Авраама было 
жертвою, снискавшей благоволение Божие. И здесь: 
изволение Сына Человеческого отдать Себя на смерть 
есть уже жертва; и о ней можно уже говорить, как 
о состоявшемся акте. Но она еще не совершилась. И 
потому можно и нужно вкладывать и другой смысл 
в эти слова и действия: вечеря приготовлена, званые 
собрались в передних помещениях, но в главный 
брачный чертог не впущены; двери затворены, завеса 
закрыта, «жертва тайная» под покровом. 

Но вот раздается возглас начала брака: 

— «Возлюбим...» «Возлюблю...» «Двери...» «Ве¬ 
рую...» 

И вдруг священник, поцелуем выразив любовь 
Любящему и Возлюбленному, снимает покров. Же¬ 
них впускает невесту и мудрых дев — гостей. Жертва 
является. Агнчий брак «открывается»... 

В древнее время, когда не было иконостасов, это 
действие — открытие приготовленной жертвы — было 
зримо всеми. И можно себе представить, как одно это 
символическое знамение приковывало внимание, «пре¬ 
данность» Церкви жертве, агнцу. Как тогда станови¬ 
лись сразу понятными и дальнейшие слова о всеце¬ 
лой благоговейной собранности, внимании: «Станем 
Добре, станем со страхом, вонмем!» Сейчас будем «при¬ 
носить» жертву, «святое возношение»! Сейчас начи¬ 
нается брак Агнца. Но теперь это же самое делается 
лишь одним священником; он — облагодатствован, и 
смелее и говорить о любви своей 
снимает покров... Как бы так: 


РДДИ этого дерзает 
(«возлюблю»), и 



«дружка» («друг») Жениха первый подходит к Же¬ 
ниху и за руку уже подводит к Нему невесту — Цер¬ 
ковь. А она стоит еще за дверями, ожидает явле¬ 
ния («откровения») Его (см.: Ин. 3, 29). 

Когда же скажут «двери, двери», то для одних, то 
есть чужих, этот возглас означает закрытие, затворе- 
ние, а для своих, для званых, наоборот, открытие, впу- 
щение на брак, вход их к Жениху. И потому при 
этом возгласе священник открывает завесу от царс¬ 
ких врат: значит, теперь «открыто»! Входите в чертог, 
на брак! 

А у греков царские врата устроены так, что они 
сдвигаются в сторону и видна лишь одна завеса. Ког¬ 
да же и ее отдергивает священнослужитель, тогда на¬ 
роду становятся зримы Святые Дары, агнец, уготован¬ 
ный на заклание. 

Вот как художественно Церковь выразила начало 
Евхаристии, впущение званых на вечерю и самую 
идею открытия брачного пира любви! И пока верные 
вместе с священнослужителем исповедают верность 
свою в Символе веры, тот колеблет воздухом над 
агнцем. Таков смысл этого символического действия: 
это изображает присутствие ангелов, служащих при 
Святом Тайнодействии; еще чаще колебание возду¬ 
хом понимается как действие и снисхождение Свято¬ 
го Духа на Святые Дары, а также и на главу ар¬ 
хиерея, а через него и на всю возглавляемую им «его 
богохранимую паству». 

И последнее понимание — самое правильное и 
глубокое, имеющее чудную связь с идеей брачной ве¬ 
чери любви. Но Дух Святой ведь не сошел еще? — 
Истинно: далее о сем будет прямая молитва пред 
самым Пресуществлением. Да, но там Он призывает¬ 
ся именно для этого величайшего таинства, для пре¬ 
творения хлеба и вина в Тело и Кровь Христовы («со¬ 
твори»). Здесь же Ему предлежит иное действие: я 
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не нахожу лучшего сравнения, как обручение жениха 
и невесты. Как это? 

Невеста-Церковь исповедует верность («веру») 
Жениху. Он слушает и принимает ее. 

Что потом обычно делается на обручении? 

«Благословение» обручающихся: родители (а если 
есть священник, то он прежде них) благословляют. 
Как? — Накладывают сверху на них руки. 

Это же происходит и в Церкви: при встрече Же¬ 
ниха Христа и невесты-Церкви (всякой души) Дух 
Святый, все действующий, сочетавает их предваритель¬ 
ным пока благословением. В знак этого и веется 
покров, означая снисхождение благодати и на Дары — 
жертву, на агнца, и на священников (особенно это 
явно бывает, когда архиерей склоняет главу к Дарам 
под покровом, держимым и колеблемым священника¬ 
ми), и на внизу стоящий, за амвоном, народ. 

Как глубоко, умилительно, осмысленно и даже 
художественно! 

Но это не есть лишь «символ», то есть знак без 
действительности, обряд пустой, без силы, форма го¬ 
лой идеи; нет, в этот момент воистину происходит сие 
таинство благословения, хотя еще и не в полноте, что 
будет уже в причащении. Обручение еще не венча¬ 
ние, но уже вступление в первую ступень общения, в 
любовь душ; уже теперь обручившиеся — не чужие, 
а свои; они уже принадлежат друг другу. 

И основание на этот смысл я нахожу в заключи¬ 
тельных словах тайной молитвы, читаемой как раз 
пред этим моментом, началом Евхаристии (во вре¬ 
мя «Исполним...»): «Сподоби нас», Господи, «обрести 
благодать пред Тобою...», и вот дальше: «и вселитися 
Духу благодати Твоея», не Самому еще Духу Свято¬ 
му, что бывает при Пресуществлении, а лишь — духу, 
Дару, силе благодати. Впрочем, не нужно очень вхо¬ 
дить в тонкости, ибо и благодать, или «энергия», есть 
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Тот же Дух Святой в действии Его; но если угодно, 
то можно допустить и этот оттенок, ибо и при об¬ 
ручении дается лишь сила благословения, но еще не 
Дух сочетания. В ком же? 

«В нас» (то есть сначала в священниках, архие¬ 
рее,—ибо иначе как я, невеста, дерзну подойти к 
Жениху, Агнцу); потом «на предлежащих Дарех 
сих», на агнце Брачном, «и на всех людех Твоих»... 

Все трое благословлены, соединены, обручены 
«Духом благодати». И это символически выражается 
в веянии над головами людей и жертвою — покрова. 

Но что же далее бывает при обручении? После 
благословения обрученные целуются? — Конечно. 

И мы видели еще ранее, как священник, выражая 
любовь свою, целовал Дары через покров еще. А те¬ 
перь, после «обручения», целует снова покров. 

Он целует его вместо Самого Агнца, на сие не дер¬ 
зает еще невеста Агнчая. 

Так и здесь этот поцелуй есть целование души, 
обрученной Жениху Агнцу. И при этом, замечательно, 
именно при этом, — священник «полагает на едино 
место», глаголя: «Благодать Господа» и т. д. 

Целует и о «благодати» говорит. «Благодать» — 
это же ведь дар милости, дар любви, сама любовь 
Божия. 

Так действие веяния Святого Духа сочетало обру¬ 
чением душу невесты-Церкви и всякого человека 
вообще с Агнцем, и теперь уже изъявляется благово¬ 
ление всея Пресвятыя Троицы. И изъявляется от¬ 
крыто, торжественно: «Благодать Господа нашего Иису¬ 
са Христа, и любы (любовь) Бога и Отца, и причас¬ 
тие (общение) Святаго Духа буди со всеми вами!» 

Это — слова, взятые из Второго послания святого 
апостола Павла к Коринфянам (13, 13), послания 
обличительного, направленного против его врагов, и, 



однако, оно заканчивается после угроз («не поща¬ 
жу» — ст. 2; не хочу «употребить строгости по вла¬ 
сти» — ст. 10) таким утешительным благословением 
любви. 

Всякий раз, когда я произношу эти слова к мо¬ 
лящимся, обратившись к ним лицом, мне радостно 
бывает и за них, и за себя: ведь ни одного слова пу¬ 
стого, то есть не только неосмысленного, но и недей¬ 
ствительного, не говорится в литургии. Какое дей¬ 
ствие вызывают они? — Они низводят: благодать Сы¬ 
на, любовь Отца, общение Духа. 

И если сказано: «буди со всеми вами», то это го¬ 
ворится не о будущем каком-то времени, а о настоя¬ 
щем,— сейчас «будь», да будет. А если сказано, то и 
бывает: по милости, или благодати, Сына возвращена 
любовь Отца, а сего ради ниспосылается общение 
Святого Духа. От всей Пресвятой Троицы — благово¬ 
ление, общение, любовь. 

И, когда эти слова произношу, я не сомневаюсь, 
что это есть, что это происходит. И не ради моих 
слов, а ради милости Бога, ради призывания Его 
Имени совершается это. И потому, когда народ (лик) 
отвечает мне тем же: «И со духом твоим»,—то я 
знаю, что и со мною бывает то же самое, изливается 
благодать общения в любви: на любовь («возлюблю 
Тя» и изъявление верности души) Бог отвечает 
Своею любовью и введением в общение. 

Брак, следовательно, движется дальше: Жених за¬ 
являет не только о Своей милости, но уже и о прия¬ 
тии в общение невесты-Церкви всею Святою Трои¬ 
цею. Да и как бы могло быть иначе? Ведь и в миру 
бывает так: если жених обручил себе возлюбленную 
невесту, ее принимает в общение как свою и вся 
семья его; любовь их переходит и на нее; и они уже 
теперь — во взаимной любви. 
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Одно лишь ей требование предлагается: забыть 
все прошлое, земное, житейское и сердце свое отдать 
Небесному Агнцу, Жениху: Горе имеим сердца! 

Это обещается и дается. 

И теперь остается Церкви благодарить Бога за 
приятие в общение любви: «благодарим», «покланя¬ 
емся», торжествуем, ликуем, «победную песнь» поем, 
благословим... 

Да и как не благодарить за любовь взаимную? 

И дальше, как я уже писал, вырывается у Церкви 
гимн любви: «Свят, Свят, Свят!» Осанна! Слава! 

Обыкновенно думают, что здесь прославляется 
всемогущество Божие, Бог воинств, «Господь Сава¬ 
оф». Это истинно. Но это именно и гимн любви. 

«Святость» — это сокращение всякого совершен¬ 
ства, полнота неизреченной красоты. Отсюда — всё, 
или в этом — всё. Здесь и любовь к людям. Отсюда 
и «измышление» способа спасения их. 

Возьму такое сравнение — все из той же идеи о 
браке: невеста, принятая в общение, сначала благода¬ 
рит, благодарно кланяется, перечисляет (в тайной 
молитве устами священника), за что «достойно и пра¬ 
ведно покланятися»: и за недосягаемую высоту Бо¬ 
га (невидимый, непостижимый, присносый, вечный); и 
за творение нас из ничего; и за спасение согрешив¬ 
ших, включительно до возвращения опять в Царство 
Небесное, и за «службу сию», то есть за это впущение 
в чертог брачный, на пир Агнца, вместе с Его вер¬ 
ными (не отпадавшими) слугами, Небесными Силами, 
всегда Его прославляющими, вечно славящими Его 
святость и славу. 

Но эта «благодарность» еще не может выразить 
вполне те чувства любви к Всесовершенному Жени¬ 
ху; и Церковь, приходя в восторг, тоже начинает Его 
славить: «Свят, Свят, Свят!» Как, например, и невеста 
стала бы после благодарности за избрание ее, за все 



«милости» вдруг восторженно говорить в лицо воз¬ 
любленному: «Какой ты прекрасный! Свет мой! Со¬ 
кровище мое! Лучше всех! Само совершенство! Обо¬ 
жаемый!» 

Так и Церковь стала славить: «С сими и мы бла¬ 
женными силами (ангельскими), Владыко Человеко¬ 
любие, вопием и глаголем: Свят еси и Пресвят...» 

И снова: «Свят еси и Пресвят, и великолепна сла¬ 
ва Твоя!» 

И затем, как на величайший пример этой святости, 
этого совершенства, великолепия и славы, она указы¬ 
вает на жертву Искупительную. Что за связь? И в 
чем здесь «святость» Бога? — Да именно в этом она 
проявилась больше всего. Совершенство Его, понятно, 
должно выражаться и в любви; и на земле, если кто 
не имеет любви, — «ничто», «медь звенящая», «ника¬ 
кой пользы» ни ему, ни от него, говорит апостол Па¬ 
вел (см.: 1 Кор. 13, 1—3). Любовь и совершенство 
даже сливаются в конце концов, как и Сам Господь 
сказал: Будьте совершенны, как Отец ваш Небес¬ 
ный совершен есть (Мф. 5, 48); а у другого еванге¬ 
листа слово «совершенны» заменено словом «мило¬ 
сердны» (Лк. 6, 36). И святой Исаак Сирин на вопрос: 
в чем совершенство? — ответил: в милующем всякую 
тварь сердце, то есть в любви. Да ведь это же и по¬ 
нятно: кого и мы на земле называем «хороший»? 
Разве умного? Разве сильного? Разве даже без гре¬ 
хов? Иной раз бывают люди порядочные, без поро¬ 
ков, но если они сухи, их все же не называют «хоро¬ 
шими». А вот если кто «добрый», того назовут «хо¬ 
рошим». 

И Церковь, желая выхвалить святость Бога, гово¬ 
рит о любви Его, желая прославить «славу» Его, во¬ 
пиет: «Иже мир Твой тако возлюбил еси...» 

Возлюбил... Мир падший, но Его (Твой) мир... И 
как возлюбил?! Ничего не пожалел для спасения его: 



«Сына Своего Единородного» дал даже! Отдал за 
мир Сына! Боже! Какая высота любви! Какое непо¬ 
стижимое совершенство! Какая святость! Выше этого 
ничего не может быть! 

Следовательно, этот гимн не есть победная песнь 
силе, но восторженная хвала за любовь Божию. 

НОВЫЙ ЗАВЕТ 

И воистину в этом отдании Сына проявилась вся 
безграничная любовь Божия, Его совершенство. 

Отсюда теперь мы можем делать вывод, что об 
Искупительной жертве далее будет говориться не 
случайно, не отрывочно и не самостоятельно даже, а 
только в связи с основною мыслью Евхаристии, то 
есть с благодарением любви за любовь: много есть, за 
что благодарно хвалить, но самое великое — жертва 
Сына. И, следовательно, теперь нам понятно, что в 
Евхаристии искупительный момент — не основной, 
а проходящий; а потому и основное настроение бла¬ 
годарной любви и в этот момент должно оставаться 
в душе неизменно и только углубиться или, лучше, 
возвыситься до высшей степени! 

«Сына не пожалел!» 

Конечно, будут и другие привходящие чувства, и о 
них мы скажем еще; но главное — Евхаристия, благо¬ 
дарение, «жертва хваления»... 

Поэтому и сейчас, при совершающейся жертве, мы 
не должны ни сокрушаться (на первом месте), ни 
скорбеть за закалаемого Агнца, ни ужасаться даже 
великости нашего преступления, вызвавшего такую 
невероятно страшную жертву Сыном; нет, мы должны 
славословить и торжествовать. 

И не за себя лишь, не за свое лишь спасение, а 
и (даже больше) за проявление в этом акте Божьего 
величия, Его непостижимой, всесовершенной святое- 



ти... Невеста-Церковь восторгается крайнему само¬ 
отвержению Жениха. И потому становится еще более 
понятным то странное сочетание, о коем я говорил 
раньше: за иконостасом приносится бескровная жер¬ 
тва, закалается Агнец; а Церковь поет славу: «Те¬ 
бе (Тебя) поем, Тебе благословим, Тебе благодарим, 
Господи!» 

Евхаристия, благодарение продолжается и при 
этом искупительном моменте. 

Да и как не благодарить: нам, грешным, нет спа¬ 
сения. Мир во зле. Все погибли. И вдруг неожидан¬ 
ное спасение, незаслуженное — по милости. 

Правда, оно дано через жертву, распятие Божьего 
Сына; но спасенному даже не до размышлений, а 
только хочется радоваться и благодарить! 

Но какое же место занимает этот искупительный 
момент в хвалебно-блаженном браке Агнца? Неуже¬ 
ли он лишь «воспоминание» о прошлой жертве Гол- 
гофской? Неужели о нем говорится только для того, 
чтобы объяснить благодарный восторг любви, или 
только, чтобы показать степень силы любви Бога 
к нам? 

Да, конечно, и это. Когда слушаешь эти слова, что 
«Тело» Единородного Сына «ломится», преломляет¬ 
ся, распинается «во оставление грехов» наших и 
«Кровь» изливается тоже «во оставление грехов», то 
не только видишь в этом любовь Агнца к Церкви, но 
и отвечаешь на нее любовью, а еще более — благодар¬ 
ностью за незаслуженное спасение. 

Помню, как на одной литургии, при сокрушенном 
сознании своей греховности, но еще более при пере¬ 
силивавшей надежде на Искупительную жертву, я в 
слезах благодарности, упования на любовь Божию 
остановился на следующих словах тайной молитвы во 
время «Свят, Свят...»: «Сына Своего Единородного» 
дал: «да всяк веруяй в Него не погибнет»... 



Только веруй — и не погибнешь! 

Как мало требуется! Вера! Ни о делах, ни о под¬ 
вигах не говорится. Ни даже о грехах не воспомина¬ 
ется. А только указывается радующее обещание: не 
погибнет! Но имать живот вечный. А от нас: «ве¬ 
руй». Все же главное совершилось чрез Единородно¬ 
го Сына, Который «Сам Себе предаяше за мирский 
живот». 

И так радостно, так радостно стало на душе, что 
я умильно-благодарно плакал; и даже, не удержав¬ 
шись, протянул Служебник к стоявшему слева свя¬ 
щеннику и указал на эти блаженные слова: «веруяй 
в Него не погибнет!» 

Но не только это, не одни лишь чувства, не од¬ 
но «напоминание», хотя и об этом ясно говорится в 
литургии святого Василия Великого: «остави же нам 
воспоминания спасительного Своего страдания сия», 
когда установил Тайную вечерю: «Прием хлеб на 
святыя Своя пречистыя руки, показав Тебе Богу и 
Отцу, благодарив и благословив, освятив, преломив, 
даде... учеником» со словами, что это есть Тело и 
Кровь Его. 

И опять дальше священник молится втайне: «Сие 
творити в Мое воспоминание: елижды бы аще ясте 
хлеб сей и чашу сию пиете, Мою Смерть возвещаете, 
Мое Воскресение исповедуете». 

И хлеб, и вино являются пока «вместообразны- 
ми» (заменяющими) «Святаго Тела и Крови Хрис¬ 
та» (литургия Василия Великого). 

Но если бы нужно было лишь одно воспоминание, 
то не должно было бы говорить, что «сие есть Те¬ 
ло», «сия есть Кровь», а достаточно было бы указать 
на Святые Дары как на воспоминательный символ, и 
тогда в литургии не было бы и речи ни о жертве, ни 
об освящении; тогда и дарами-то не стоило бы на¬ 
зывать, а просто думать, что хлеб и вино напоминают 



Христа. Между тем говорится о претворении: «И 
сотвори» хлеб — «честное Тело», «а еже в чаши сей — 
честную Кровь Христа Твоего» (литургия Иоанна 
Златоуста); а в заключение: «Преложив (то есть пе¬ 
ременив, претворив из одного состояния в иное) Ду¬ 
хом Твоим Святым». 

А в литургии святого Василия Великого это же 
выражено так: 

«Тебе призываем: Святе Святых, благоволением 
Твоея благости (то есть любви, милости) приити Ду¬ 
ху Твоему Святому на ны (священнослужителей) и 
на предлежащия Дары сия, и благословити я (их), 
и освятити, и показати» (далее после перерыва мо¬ 
литвою о ниспослании Святого Духа): «Хлеб убо 
сей, самое честное Тело...», «Чашу же сию самую 
честную Кровь Господа и Бога и Спаса нашего 
Иисуса Христа», и еще с добавлением об этой же 
«Чаше сей»: «Излиянную за живот мира». 

Не остается никакого сомнения, что эти Дары суть 
не воспоминательные лишь символы или знаки, 
а «Сами Тело и Кровь», «Сам Христос», «Спаситель», 
«Господь и Бог» наш. 

Поэтому недостаточно не только «воспоминания», 
но даже и одних чувств любви при жертве хваления, 
при Евхаристии, и Господь дает нам безмерно боль¬ 
шее, чем настроение, воспоминание, даже больше, чем 
саму любовь нашу и переживание любви к нам Бога. 
Это все, хотя и истинно, и ценно, но не вершина брака 
Агнчего, не суть «вечери Тайныя». Так бы и либе¬ 
ральные протестанты и сектанты могли принять Евха¬ 
ристию. 

Но здесь совершается несравнимо большее: под¬ 
линное общение с Агнцем. 

Вникнем в происходящее. 

«Сие есть Тело Мое». «Сия есть Кровь Моя». И 
это предлагается есть и пить. То есть Самого Господа 
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принять в себя, — не воспоминанием лишь, не любо¬ 
вью даже, а внутрь принять; не только душою, но и 
телом — соединиться. Всего Себя дает Господь во все¬ 
целое приятие. Какое же большее этого может быть 
общение на «Тайной вечери»? 

Если разобраться в настроении, в душе,—то во 
время Пресуществления и затем приобщения бывает 
такое напряжение веры, преданности, жертвенной 
любви со стороны человека, что выше этого и пред¬ 
ставить уже немыслимо на земле: в самом деле, пред¬ 
лагается хлеб и вино, а молимся, чтобы они претвори¬ 
лись в Тело и Кровь... Да еще Чьи? — Богочелове¬ 
ческие, в Тело и Кровь Бога воплощенного, в Божии... 
Страшно и подумать! Какое требуется жертвенное 
отречение от плотского ума, коему все это абсолютно 
непостижимо! Какая нужна сила веры, коей одной 
возможно вместить это! Поистине нужно Авраамово 
принесение единородной души нашей в жертву «Та¬ 
инству странному... и преславному». Нужна безус¬ 
ловная, «слепая», как говорят, преданность души лю¬ 
бящей, которая отдает себя, как невеста возлюбленно¬ 
му, не рассуждая, а только любя и веря! 

Но с другой стороны, со стороны Агнца, со стороны 
Жениха Небесного, совершается еще более жертвен¬ 
ное: Он не только изволит страдать за Свою невесту 
для искупления ее от грехов, но через это входит с 
ней в таинственный союз, в «завет»... 

Вот сколько раз мы слушаем эти слова и не даем 
вполне себе отчета в них: «Сия есть Кровь Моя Но¬ 
вого Завета». 

Что означает это: «Завет»? — Договор, союз, вза¬ 
имное обещание, вообще какой-то вид взаимообщения, 
и притом — общения искреннего, интимного, задушев¬ 
ного. У нас, в русском языке, слово «завет» носит 
характер и дорогого, и тайного, и тесного общения; 
например, «заветные письма» между любящими; «за- 



ветная» вещь в память о чем-либо очень уж дорогом. 
Вообще, «заветное» есть то, что хранится в тайне, не 
показывается другим: «заветные» идеи, «заветная» 
книга и т. п. 

И здесь Искупительная жертва Сына Божия Еди¬ 
нородного — вводит Его в таинственный союз, в обе¬ 
тование единения, уже в начало этого единения, в 
«Завет» с человеком... 

Это слово гораздо даже больше, чем любовь Его 
к душе-невесте. Любовь еще не всегда кончается «за¬ 
ветом», взаимным обещанием и союзом, хотя и явля¬ 
ется источником их. Но уже «завет» непременно есть 
проявление любви, осуществление ее, продолжение, 
развитие. Завет — сильнее любви. 

Вот что дает Жених, вот что совершается на «бра¬ 
ке Агнчем»: сочетание душ с Ним или, лучше, Его с 
душами. Они стали Ему свои, объединились. Теперь 
всё — общее. 

И если апостол Павел не усомнился брак мужа и 
жены поставить в сравнение с отношением Христа 
и Церкви (Еф. 5 гл.), то и мы еще более дерзнем 
вскрыть этот образ в приложении к Тайной вечери. 
Единство между супругами бывает такое, что Сам 
Господь сказал о них: «уже не два, а одно» они (Быт. 
2, 24; Мф. 19, 6). И в Новом Завете, установленном 
Кровью жертвы Христовой, раз навсегда совершилось 
объединение Искупителя с искупленными, «заветное» 
объединение. И потому если со стороны души потре¬ 
бовалась такая преданность веры, жертвенность не¬ 
рассуждающей любви, такая вообще «отданность» 
душевная, то и Агнец простирает Свой «Завет» до 
последней глубины: предлагает Себя в такое общение, 
в такое единение, что и помыслить страшно и дивно: 
Свои Тело и Кровь предлагает здесь, на престоле, и 
ожидает вкушения Их — Себя! 



Мать готова собственным телом напитать своего 
ребенка; и во утробе своей так именно и питает... 

И Господь, проявляя крайний предел любви Сво¬ 
ей, учреждает пред Смертью Тайную вечерю, питает 
учеников; а после и доселе повторяет таинственно то 
же самое со всеми. 

Какое же может быть большее общение? Поисти¬ 
не это есть «брак Агнца» с душами*. 

И теперь раскрывается нам: какое же именно 
место в Евхаристии занимает искупительный момент 
жертвы Спасителя. 

Суть и цель ее — воссоединение Его с идущими и 
пиющими. Об этом Господь ясно учил еще задолго 
до страданий: Ядый Мою плотъ и пияй Мою кровъ 
во Мне пребывает и Аз в нем (Ин. 6, 56). 

Это же выразил Он и на Тайной вечери словами: 
Новый Завет в Моей крови, которая за вас проли¬ 
вается (Лк. 22, 20), что повторяется и на каждой 
литургии в возгласе: «Пийте от нея (чаши)... сия 
есть Кровь Моя Новаго Завета». Голгофская жертва 
и Евхаристическое возношение и соединяют Христа с 
душами. 

Но для того чтобы соединиться Ему с человеком, 
сначала нужно было исходатайствовать «право» на 
это, ибо доселе души человеческие и недостойны 
были, по греховному состоянию своему и по отвер¬ 
женности Богом, вступить или даже быть принятыми 

* Разумеется, употребляя все эти сравнения, мы, согласно суще¬ 
ству дела и по словам святого Макария Великого, должны, Боже 
сохрани, избегать какой бы то ни было грубой, вещественной, 
плотской мысли! Здесь все — сверхъестественно, все — духовно, 
хотя и истинно-реально, а не символично. 

Иначе можно поскользнуться в сентиментализм или даже в 
материалистически-плотское восприятие сего Пречистого Таин¬ 
ства. Можно, как Мария Магдалина, еще «человеческая мудр¬ 
ствуя» (Евангельская стихира 8-я), попытаться прикоснуться 
телесными руками, но услышим: «Не касайся! Еще не возшел Я 
к Отцу»; а тогда будешь касаться чисто, духовно, божественно, 
как к Богу, а не как к «Учителю». 

116 



в общение с Богом. Поэтому даже воплощение Сына 
Божия еще не соединило Его с человеками отдельно, 
индивидуально, а лишь вообще с «естеством челове¬ 
ческим». И только после Крестной Голгофской жер¬ 
твы Он, пострадав за нас, «выкупил» нас и соделал, 
как выкупленных, Своею собственностью (1 Пет. 1, 
18 — 19), омыл наши грехи и при таком условии всту¬ 
пил в общение. Поэтому и учеников Своих пред 
Тайною вечерею Он «предварительно», то есть ранее 
еще пришествия очистительного Огня Пятидесятни¬ 
цы, сначала очистил, омыл ноги их, сказав: вы чис¬ 
ты (Ин. 13, 10). 

То, что после делает Господь Искупитель через 
Духа Святого в таинстве исповеди, это Он тогда сде¬ 
лал Сам, ибо имел власть на земле прощать гре¬ 
хи (Мф. 9, 6). 

Так и здесь на всякой литургии снова таинствен¬ 
но «повторяется» Голгофская жертва, снова Он «ло¬ 
мит» Тело «во оставление грехов», снова пролива¬ 
ет «бескровную» «Кровь Нового Завета» за учени¬ 
ков и «за многия во оставление грехов»... И только 
принесши эту Искупительную жертву Богу Отцу за 
нас на литургии, Он соединяется затем через «Духа 
Святаго, причастие» (литургия Василия Великого), 
даруемого в причащении (или через) «Святаго Тела 
и Крове» Христовых. Следовательно, искупительный 
момент не занимает ни главного, основного положе¬ 
ния, ни даже значительнейшей части Евхаристии. 

Таковыми остаются по-прежнему — благодарствен¬ 
ная жертва хвалы и самое сие общение или причаще¬ 
ние (которое потом, в 4-й благодарственной молитве 
так и называется тоже «благодарением», Евхаристи¬ 
ей: «Буди же ми благодарение сие в радость» и проч.); 
или сутью Евхаристии является блаженный «брак 
Агнчий», «Тайная вечеря» жениха с мудрыми девами, 
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Спасителя — с учениками Своими. Искупление же 
есть лишь путь к сей вечери, к сему духовному браку. 

На Небе сей «брак» уже совершается в полноте. 
Поэтому Церковь, сразу после жертвы, вспоминает 
святых и «изрядно» Пресвятую... Славную Владычи¬ 
цу нашу Богородицу, которые уже получили, «обре¬ 
ли» «милость и благодать»... Но не вспоминает ан¬ 
гелов, потому что с ними союз, «завет», и не разры¬ 
вался у Господа; а говорит лишь о людях, то есть 
отпавших от первого «завета» и возвращенных уже 
жертвою Сына в «Новый Завет» с Богом. Одни из 
них — Небесная Святая Церковь — уже воссоедини¬ 
лись, а за других, усопших и живых, священнослужи¬ 
тель молится, чтобы и они получили ту же возмож¬ 
ность. 

«Нас же всех, — сразу говорит литургисающий, — 
соедини... и ни единаго нас во суд или во осуждение 
сотвори причаститися... но да обрящем (и мы) ми¬ 
лость и благодать со всеми святыми... и со всяким 
духом праведным, в вере скончавшимся» (литургия 
Василия Великого). 

И в это время в древности и вынимали частицы 
из просфор за усопших и живых, а теперь осталось 
лишь воспоминание за них. 

«Зде (после святых) священник, — говорится в 
Служебнике, — поминает, ихже хощет, живых и умер¬ 
ших» (литургия Василия Великого). 

О живых убо глаголет: «О спасении, посещении (по¬ 
сетить кого-либо значит войти в дом, в общение, — 
опять идея вечери), оставлении грехов» рабов Божи¬ 
их (имярек). 

О умерших же глаголет: «О покои, оставлении 
грехов душ» рабов Божиих (имярек) «на месте свет- 
ле, отонудуже отбеже печаль и воздыхание. Упокой, 
Боже наш, и покой (дай мир, утешай, прими в блажен- 



ное общение с Собою) их, идеже присещает свет Ли¬ 
ца Твоего» (литургия Василия Великого). 

...Тайная вечеря для удостоившихся продолжает¬ 
ся уже в Царствии Небесном, согласно обещанию Са¬ 
мого Агнца, изреченному на Тайной вечери: Очень 
желал Я есть с вами сию пасху прежде Моего 
страдания, ибо сказываю вам, что уже не буду есть 
ее, пока она не совершится в Царствии Божием. И 
взяв чашу, и благодарив, сказал: примите ее и раз¬ 
делите между собою; ибо сказываю вам, что не буду 
пить от плода винограднаго, пока не приидет Цар¬ 
ствие Божие (Лк. 22, 15—18). 

А у святого евангелиста Матфея так: 

Отныне я не буду питъ от плода сего виноград¬ 
наго до того дня, когда буду пить с вами новое вино 
в Царстве Отца Моего (26, 29; Мк. 14, 25). 

Сие совершилось после вознесения Его со святы¬ 
ми. Сие совершается и ныне с ними, с усопшими, 
коих мы поминаем. 

Поэтому здесь особенно усердно нужно молиться 
за усопших. 

Вынутые частицы за усопших лежат с агнцем ря¬ 
дом, а затем, по причащении живых, их опускают уже 
и в чашу со словами: «Отмый убо Господи грехи по¬ 
минавшихся зде Кровию Твоею Честною». 

Чьи грехи? Ведь на дискосе с агнцем лежали час¬ 
ти и за Пресвятую Богородицу, и за девять «чинов» 
праведных людей, и за всех святых. Не за них же мы 
молимся? — Конечно нет. Они уже отмыты. За них 
нам «достойно есть» Тебя благодарить, а их — «бла- 
жити», особенно Богородицу. И они теперь ходатай¬ 
ствуют уже сами за нас; за усопших, чтобы отмылись 
грехи их, как и говорится далее (за словами «от¬ 
мый»), «молитвами святых Твоих». И за живых го¬ 
ворим подобно этому же. Мы приносим «словес¬ 
ную (духовную, в противоположность ветхозаветным 
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кровавым и иным вещественным жертвам) сию жер¬ 
тву» о всех праведных, искупленных ранее, а ныне 
уже блаженствующих, — особенно за Богородицу, за 
Иоанна Крестителя, за апостолов, за святого дня (ему — 
особое торжество ныне на Небе, в «Царстве Отца» с 
Сыном) и всех святых; «ихже молитвами посети нас, 
Боже», то есть войди в общение. И после приобща¬ 
ются: живые — видимо, а усопшие, непрославленные,- 
невидимо, таинственно. 

Так исполняются слова Господа о браке: И брач¬ 
ный пир наполнился возлежащими (Мф. 22, 10). 

Частицы сначала «лежали» рядом с агнцем, а пос¬ 
ле соединились с Ним Самим в Крови Его; живые же 
особо, явно причащаются Его, а не причащающиеся, 
но помянутые тоже соединяются с агнцем, хотя и не 
столь тесно и непосредственно*. 

Новый Завет заключен... Одни через это уже 
пиют «вино новое» «в Царстве Отца»; другие же 
готовы приступить к сему еще на земле чрез прича¬ 
щение Тела и Крови Единородного. 

Так мы подошли теперь к дальнейшему смыслу 
Евхаристии, «Царству Отца», к Царству Троицы. 

ЦАРСТВО ПРЕСВЯТОЙ ТРОИЦЫ 

Доселе мы выясняли больше благодарственный 
характер Евхаристии, и к этому основному смыслу 
привнесен был и искупительный момент ее. Но 
всегда должно помнить о Пресвятой Троице. 

Обыкновенно нередко полагают, что Евхаристия 
есть священнодействие, всецело посвященное второму 
Лицу Пресвятой Троицы, Господу Иисусу Христу,— 

* Поэтому, между прочим, нельзя вынимать частиц за проте¬ 
стантов, не верующих Евхаристическому Пресуществлению, за 
нехристиан, за еретиков, ибо они как «не верующие» (Ин. 6, 64) 
в Тайну Тела и Крови не имеют «брачной одежды» и потому из¬ 
вергаются (см.: Мф. 22, 11 —13).— М. В. 



или даже — искупительному крестному жертвенному 
подвигу Его. Но мы уже видели, что такое воззрение 
на искупительный характер литургии не только од¬ 
носторонне, но и не совсем правильно. А теперь вы¬ 
ясняется, что последней целью Евхаристии является 
не Сын Божий Искупитель, и даже не общение с Ним 
Единым, а — нечто еще большее*. 

Но это еще не конец: далее уже начинается «жизнь», 
«духовная жизнь»; и здесь человек встречается уже 
с «благодатью», со Святым Духом, послать Которого 
и было целью всего дела Христова. Ближайшая же 
задача Духа состоит в том, чтобы из ветхого человека 
создать новое творение (см.: Еф. 2, 10), нового чело¬ 
века (2, 15) по образу Христову (см.: 4, 13),— крепко 
утвердиться Духом Его во внутреннем человеке , ве¬ 
рою вселиться Христу в сердца (3, 16) в том же 
Духе; короче — не только уподобиться нравственно 

* В современном христианском мире слишком, через меру, все 
сосредоточено на Лице Господа Иисуса Христа. Это особенно яр¬ 
ко сказывается у сектантов и вообще у протестантов, где только 
и слышно о спасении Христом Искупителем; даже у католиков 
личность Господа Иисуса Христа, особенно страдающего, чрез¬ 
мерно выпукло выступает. Праздник воплощения, затем распятия 
у них более чтутся, чем воскресение Господа Иисуса Христа; не 
говоря уже о вознесении, Троице; всюду статуи, да еще человеко¬ 
образные, Распятого; четырнадцать икон «пути Креста» в каждой 
церкви; все это говорит больше о Нем Самом и, в частности, о Его 
жертве, Кресте. Но у них в иерархическом сознании, а не в мас¬ 
се (верующих) еще ярче выступает идея Церкви, а отсюда — 
папизма. 

В так называемом «студенческом христианском движении» 
тоже весьма сильна Христологическая проблема: проповедь о 
вере во Христа как Сына Божия, как Искупителя, как Спасите¬ 
ля; «евангельские» кружки, лекции, беседы, конференции «о 
вере», о Живом Христе,—все это оттенок, — если не гово¬ 
рить «отблеск»,—протестантизма, откуда (из Америки) выш¬ 
ло «христианское студенческое движение». И это понятно: мало¬ 
верующему западному миру приходится снова проповедовать еще 
о Христе — Камне веры. В дальнейшем христианское движение 
стало становиться на «экклезиологический» путь — на идею 
Церкви, «оцерковления жизни», на подчинение себя авторитету 
церковному, на более строгое выявление (или хоть равнение) 
традиционного православного церковного сознания. — М. В. 



Христу, Сыну Божию, но и действительно сочетаться 
с Ним воедино, как члены тела с главою. Но и это 
единение лишь путь к последней цели, о коей говорит 
апостол Павел так: чрез Него (Господа Иисуса Хрис¬ 
та) мы имеем доступ к Отцу , в (при посредстве и 
действии) одном Духе (Еф. 2, 18). 

Для этого Бог, богатый милостию, по Своей ве¬ 
ликой любви, которою возлюбил нас, и нас, мертвых 
по преступлениям, оживотворил со Христом (благо- 
датию вы спасены), воскресил с Ним, и посадил на 
небесах во Христе Иисусе, дабы явить в грядущих 
веках преизобильное богатство благодати Своей 
в благости к нам, — и все это опять — во Христе 
Иисусе (Еф. 2, 4 — 7). 

Через Него Господь, предопределив усыновить 
нас Себе... по благоволению воли Своей, в похвалу 
славы благодати Своей (обратим на эти слова 
особое внимание), которою Он облагодатствовал 
нас в Возлюбленном (Сыне), в Котором мы имеем 
Искупление кровию Его, прощение грехов, по богат¬ 
ству благодати Его... по Своему благоволению, ко¬ 
торое Он прежде положил в Нем (Еф. 1, 5 — 7, 9). 
Поэтому только в Нем мы и сделались наследниками, 
быв предназначены («к тому» — вставка позднейшая 
и ненужная, ибо далее видно, к чему предназначены, 
см. ст. 12) по определению Совершающего все по из¬ 
волению воли Своей, дабы (вот в чем «предназначе¬ 
ние» , то есть последняя цель) послужить к похвале 
славы Его, нам, которые ранее уповали на Хрис¬ 
та (Еф. 1, 11 —12). 

Но не через «упование» лишь на Него мы сдела¬ 
емся наследниками, а будучи после веры, уверовав в 
Него, запечатлены обетованным Святым Духом, 
Который есть залог наследия нашего для искупле¬ 
ния удела Его, но опять в похвалу славы Его, то есть 



уже и Самого Господа Иисуса Христа как Сына Бо¬ 
жия и как Искупителя нашего (Еф. 1, 13—14). 

Из этих замечательных слов апостола мы видим, 
что: 

— все произошло от Единосущной Троицы, или 
иначе от Бога Отца, по благоволению Его, по любви 
Его «великой»; 

— эта любовь излилась сначала на Возлюбленно¬ 
го Сына, воплотившегося Господа Иисуса Христа; 

— а через Его Искупление уже перешла и на нас, 

— уверовавших в Него и облагодатствованных 
Духом Святым, 

— Который сочетавает нас со Христом и, обновив, 
насаждает там же, где и Глава Христос, на Небесах, 
«усыновляет» Богу Отцу и так 

— вселяет в Царство Отца, или Святой Троицы, 

— как для обогащения нас богатством славного 
и блаженного наследия Его для святых (Еф. 1, 18),— 
так и, в особенности, 

— и это самое главное, самое последнее назначе¬ 
ние и человека, и всего дела Христа Искупителя и 
действия Святого Духа, — 

в похвалу славы Его, то есть Троицы, и, в част¬ 
ности, — 

в похвалу славы благодати Его, как замечатель¬ 
но говорит святой апостол, и 

в похвалу славы Сына Его. 

Итак, вот последняя цель — общение с Пресвятою 
Троицею, которое состоит в похвале Ее, 

и именно всех трех Лиц Ее: Отца, благодати (Ду¬ 
ха Святого) и Сына. 

Вот цель — благодарение Пресвятой Троицы. 

Да это совершенно и понятно: еще с детства, в 
катехизисе, учили нас, что прежде всего должно бла¬ 
годарить Бога, славословить Его; что первое проше¬ 
ние в молитве Господней — желание прославить свя- 



тое имя Божие: «да святится имя Твое!» и что среди 
молитв вообще на первом месте должно стоять бла¬ 
годарственное славословие. 

Да и не может быть иначе: все от Бога, через Него 
и для Него. Никакая тварь самостоятельно не ценна: 
все служебно Богу; Он Один лишь есть Бытие досто- 
хвальное. 

Если же далее принять во внимание, что падшего 
человека Он «предопределил» к спасению по «Сво¬ 
ему же благоволению», по «великой Своей любви», 
для чего и Сына Своего дал Искупителем, и Духа 
послал Животворящего; и если, следовательно, мы 
«спасены» от гибели «благодатию», даром, а не за 
наши заслуги, то как же после всего этого не благо¬ 
дарить прежде всего и больше всего?! 

А если еще представить блаженное славное Цар¬ 
ство («богатство наследия» — как и наследники по¬ 
лучают имения не свои, а чужие), ожидающее на 
Небесах, во славе Троицы, то мыслимо ли иначе 
чувствовать христианину, уже получившему «залог» (за¬ 
даток), запечатленному (печатью Святого Духа — 
как бы распискою), можно ли иную цель ставить как 
не «похвалу Славы» и «благодати» (милости) Бога 
Отца и Сына Его, а следовательно, и Духа, ибо ска¬ 
зано: «во Едином Духе». 

Так ясна главная цель и для нас теперь. Но пред¬ 
ставим первохристиан, для которых все это было без 
сравнения яснее, зримее, очевиднее, когда они, явно 
«облагодатствованные», горели Духом Святым в вере, 
жили Христом, единением с Ним, а многие сподоби¬ 
лись и зреть Его (например, мученики). Все же чув¬ 
ствовали связь с Ним: уже живу не я, но живет во 
мне Христос! — гремел бывший гонитель, а после 
апостол (Гал. 2, 20); когда они были святы и непо¬ 
рочны пред Ним (Богом) в любви (Еф. 1, 4); когда 
они исполнены были радости и веселия Царствия 
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Божия, ибо Царство Божие не пища и питие, но 
праведность, и мир, и радость во Святом Ду¬ 
хе (Рим. 14, 17). 

Если все это представить, тогда еще понятнее ста¬ 
нет, почему нужно прежде всего благодарить и сла¬ 
вословить Пресвятую Троицу: почему и именно этим 
жили христиане в самую горячую и светлую пору 
христианства; почему и главная их молитва — есть 
Евхаристия, то есть благодарственно-хвалебная жерт¬ 
ва, и именно жертва Троице. 

Теперь мне осталось лишь подтвердить эти мысли 
ссылками и разъяснением текста Святой Евхаристии, 
что уже я делал отчасти, а сейчас я буду отмечать все, 
что относится к Пресвятой Троице. И прежде всего 
мы условились считать началом Евхаристии пригла¬ 
шение «возлюбить», целовать друг друга, дабы в еди¬ 
номыслии исповедать — кого? — «Отца и Сына и Свя¬ 
таго Духа, Троицу Единосущную и Нераздельную». 

Итак, начинается Евхаристия — хвалою, или «ис¬ 
поведанием» Троицы. 

После чего читается Символ веры — об Отце и 
Сыне и Святом Духе. 

Далее говорим об «исповедании» «верности» (вер¬ 
ной преданности) в истине и любви к Святой Троице, 
чтобы приступить к жертве хвалы. Но нас предваря¬ 
ет любовь Пресвятой Троицы, ибо лишь за это, после 
этого, вследствие этого стало нужным и возможным 
и самое хваление: «Благодать Господа нашего Иису¬ 
са Христа, и любы Бога и Отца, и причастие (обще¬ 
ние) Святаго Духа буди со всеми!» И бывает каж¬ 
дую литургию, и в таком именно порядке: сначала — 
милосердие Сына Искупителя, за это примирение и 
любовь Бога Отца, а вследствие сего — возвращение 
благодати Духа; жертва, примирение, благодать; Крест, 
вознесение, Троица. 



За это «благодарим Господа», за это «достойно и 
праведно поклонятися Отцу и Сыну и Святому Духу, 
Троице Единосущней и Нераздельней». А священник, 
вспоминая еще и творение, а после Искупления — воз¬ 
вращение «нас на Небо» и дарование «Царства буду¬ 
щаго» (то есть не земного, а Небесного, которое 
вполне откроется в будущем), то есть Царства Трои¬ 
цы, тоже говорит: «Благодарим Тя, Бога Отца, и 
Единороднаго Твоего Сына, и Духа Твоего Святаго». 

Далее все, и народ, и священник, поют гимн любви 
и славы Ей же, Святой Троице: миряне — троекратно- 
стью: «Свят», а священник — раздельным прославле¬ 
нием Ипостасей: «Свят еси и Пресвят Ты, и Едино¬ 
родный Твой Сын, и Дух Твой Святый». 

И особенно прославляется Бог Отец за дарова¬ 
ние — по «великой любви Своей» — Единородного 
Сына в Искупительную жертву, ибо Искупление бы¬ 
ло делом всей Святой Троицы: Отец благоволил — и 
отдал Сына, Сын Божий изъявил волю — и пострадал, 
Дух Святый пришел в мир — спасать, освящать, де¬ 
лать «святыми», то есть богоподобными Трисвятому. 

А святой Василий Великий в той же тайной мо¬ 
литве благодарит и славит не только за милости спа¬ 
сения, но даже и за прежние дела Его: за сотворение 
человека, за вложение в него почетного образа Божия, 
за вселение его «в рай пищи», за дарование ему «бес¬ 
смертия жизни», за назначение ему «наслаждения 
вечных благ», если только «соблюдет заповеди». 

Но за преслушание им своего «Истинного Бога, 
создавшего его», по увлечению «прелестию змиевою», 
Господь «изгнал» человека «праведным судом из рая»... 

Даже этот праведный суд Божий вызывает у хри¬ 
стианина хвалу Его Святости! Но и после Бог не «за¬ 
был дел рук Своих», и сначала «посещал» через 
пророков, святых; дал закон в помощь: приставил 
Ангелов Хранителей; а когда, наконец, «прииде испол- 
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нение времен», то возобновил с нами общение («гла¬ 
голал») «Самем Сыном», «равным Богу и Отцу». 

Он, воплотившись, научил людей, воротил от пре¬ 
лести идолопоклонства, снова «приведе в познание... 
Истиннаго Бога и Отца», «даде Себе измену (выкуп) 
смерти», «и, очистив водою и освятив Духом Свя¬ 
тым», «оставил» нам по воскресении Своем, и для 
спасения от Страшного суда, «воспоминание спаси¬ 
тельного Своего страдания» — Таинственную Трапе¬ 
зу Тела и Крови под видом хлеба и вина. 

Но и эта вечеря, этот Агнчий брак были соверше¬ 
ны и принесены опять не кому иному, а Богу, Пресвя¬ 
той Троице. Ибо «в нощь, в нюже» Сын «предаваше 
Себе за живот мира», желая «изыти на вольную и 
приснопамятную и животворящую Свою Смерть», 
«прием хлеб — показав Тебе Богу и Отцу, благодарив» 
(опять) Его же, в Троице Царствующего. 

И далее последовательность мыслей у святителя 
Василия Великого яснее: 

«поминающе» все это (и страдание, и воскресение, 
и «на Небеса восшествие», и «одесную Бога и Отца 
седение, и славное и страшное Его Второе пришест¬ 
вие»), мы и ныне «Твоя от Твоих Тебе приносяще», 
«Тебе поем, благословим, благодарим и молимтися, 
Боже наш», о ниспослании Святого Духа на нас и 
для освящения Святых Даров. 

Да, воистину теперь нужно сказать: «Все — Твое, 
от создания до славного суда, все чрез Тебя («от 
Твоих» милостей — сих даров) и потому все Тебе (во 
славу Твою) приносим и совершаем... 

Все — Ты, чрез Тебя, для Тебя!» 

Вот где сосредоточился в трех немногих словах 
сжатый смысл Евхаристии, который пространнее мы 
выше изложили чудными словами Послания апосто¬ 
ла Павла к Ефесянам. 



И все на браке Агнца — не от нас, а от Бога, и 
именно опять от Пресвятой Троицы: «Сего ради (то 
есть так, как Ты Сам все творишь), Владыко Пресвя¬ 
тый, и мы... сподоблыииися служити Святому Твоему 
жертвеннику не ради правд наших, не бо (ибо мы не) 
сотворихом что благо на земли; но (опять-таки) ради 
милости Твоея и щедрот Твоих, яко излиял еси бо- 
гатно на ны (от творения до суда, чрез Искупление), 
дерзающе, приближаемся Святому Твоему жертвен¬ 
нику». Что же здесь? 

Здесь опять вся Святая Троица: 

«преложше вместообразная» Самого Агнца, «Свя¬ 
таго Тела и Крове Христа Твоего», то есть Сына, 
«Тебе молимся, и Тебе (Отца) призываем, Святе 
Святых, благоволением Твоея благости 

приити Духу Твоему Святому на ны и на предле¬ 
жащий Дары сии» и претворити их в Тело и Кровь 
Христовы. 

И сие творится: Бог Отец приглашает Духом 
Святым в «самое Честное Тело» и в «самую Честную 
Кровь Господа и Бога и Спаса нашего Иисуса 
Христа». 

Так и в этот главнейший момент действует вся 
Пресвятая Троица. 

После этого начинается поминание и прославле¬ 
ние всей Церкви, и Небесной, и земной... А что же это 
такое Церковь? — Это Царство Божие, Царство Пре¬ 
святой Троицы в людях, в творении. 

Следовательно, мы благодарим (или просим) за 
дарование нам блаженной жизни Божией (Еф. 4, 18), 
или, что то же, участия в общении с Пресвятою 
Троицею; и просим милостей от Нее и на весь земной 
мир, на всех людей: священство, правителей, на всю 
Церковь, на землю; и в заключение опять говорим: 
«Всех нас приими в Царство Твое... Твой мир (и 
здесь, и там, ибо отныне уже нет разделения, но 



единое Царство) и Твою любовь даруй нам, Господи 
Боже наш! Вся (всё) 6о воздал (даровал, возвратил) 
еси нам» Ты Сам. 

А за все это — и данное, и даруемое, и имеющее 
быть данным в будущем, — что же нам делать? 

Ответ единственный и простой: «И даждь нам 
единеми усты и единем сердцем славити и воспевати 
пречестное и великолепое Имя Твое, Отца и Сына и 
Святаго Духа, ныне и присно (всегда), и во веки 
веков», то есть в бесконечной жизни. Вот и конец Ев¬ 
харистии, как видим, совпадает с началом ее: испове¬ 
данием и хвалою Пресвятой Троицы. 

Но так как благоволение Ее выразилось, прояви¬ 
лось и в ниспослании Святого Духа ради Сына Бо¬ 
жия, ради Его по преимуществу милосердия, или «бла¬ 
годати» (о чем мы видели тоже прямое указание в 
начале Евхаристии: «Благодать Господа Иисуса Хри¬ 
ста...»), так как все совершилось чрез милость Ис¬ 
купления, то Церковь, после прославления Троицы, 
высказывает пожелание, чтобы «милости Великого 
Бога и Спаса нашего Иисуса Христа» были «со все¬ 
ми» и сейчас, и всегда: все ведь даруется за любовь 
Сына. 

Вот я кончил обзор главной части Евхаристии; и 
мы видим, как все наполнено именем, и действием, 
и славой Пресвятой Троицы. Отсюда должно заклю¬ 
чить, что Евхаристия есть «благодарение» не одному 
лишь Второму Лицу, а всей Троице, что и требовалось 
показать нам. 

Да так и должно быть: Сын Божий как одна 
лишь Ипостась имеет не самодовлеющее значение, а 
как: «Един Сый Святыя Троицы». А тем более, сде¬ 
лавшись по воплощении Человеком, Он имел прямой 
и единственной целью: возвратить отпадшее челове¬ 
чество в «познание истинного Бога», то есть Пресвя¬ 
той Троицы, и в блаженное общение с Нею, в «Цар- 

5 Литургия верных — 129 - 



ство» Ее; что и совершилось по Искуплении, и вос¬ 
кресении, и вознесении Его; это и составляет жизнь 
Церкви. 

Поэтому литургия,—как средоточие и вершина 
духовной жизни первохристиан, а равно и верующих 
всех времен, — есть хвала славе Троицы, и есть обще¬ 
ние с Нею. Потому-то мы с самого начала слышим 
теперь возглас: «Благословенно Царство Отца и 
Сына и Святаго Духа», и после этого все возгласы 
непрерывно говорят о Ней же. Но особенно все на¬ 
сыщено Ее именем в Евхаристии. И потому, когда 
наступает момент Евхаристии, то мы должны знать, 
что человек приглашается не только на вечерю Же¬ 
ниха — Сына, но чрез Него и на Царский пир в 
Царство Троицы. 

И туда должно перенестись всем умом, всею ду¬ 
шою, всем сердцем. И когда говорится: «Горе (вверх, 
в высоту Небесную) имеим (будем иметь) сердца!», 
то нужно вознестись в блаженное Царство Троицы и 
пребывать в стоянии пред Нею все время до конца 
службы. И к этому зовет Церковь. 

Послушаем. Принесши Искупительную жертву, 
мы ждем и себе теперь «Божественной благодати и 
дара Святаго Духа» (ектения вторая «Исполним»); 
опять чрез жертву от Отца молимся о Духе, о Его 
благодати. Мы ждем приобщения, а оно и есть вве¬ 
дение нас в общение с Троицею, вселение в Небесное 
Царство. 

«Приемше» Святых Таин, «достойне, имамы Хри¬ 
ста, живуща в сердцах наших; и будем храм Святаго 
Твоего (Отче) Духа», дабы в конце концов «и мы со 
всеми святыми»... были «причастницы вечных Твоих 
благ, ихже уготовал еси любящим Тя, Господи» (тай¬ 
ная молитва во второй ектении «Исполним»), 

Потому понятно становится, что далее следует мо¬ 
литва Господня, вся наполненная мыслями о Цар- 



ствии Божием, о воле Божией («да святится Имя 
Твое, да приидет Царствие Твое, да будет воля Твоя», 
как в Твоем Небесном Царстве и т. д.); и возглас о 
Царстве и славе Троицы. Затем самое причащение 
есть вступление в блаженное общение с Царством 
Троицы (о чем будет речь далее). Это есть духовное 
воскресение в жизнь новую, радостную. Поэтому чи¬ 
таются тропари о воскресении: «Воскресение Христо¬ 
во», «Светися, светися», «О Пасха велия... Христе! 
Подавай нам истее (реальнее) причащатися Тебе в 
невечернем дни Царствия Твоего». Поэтому после 
причащения поем: «Видехом Свет истинный, прияхом 
Духа Небеснаго, обретохом веру истинную, Нераз¬ 
дельней Троице покланяемся: Та бо (все Лица) нас 
спасла есть». Поэтому и благодарственный воз¬ 
глас («Яко Ты еси освящение наше и Тебе славу...», 
все — славу, славу!) воссылается Отцу и Сыну и Свя¬ 
тому Духу. А отпуст делается опять во имя Сына 
Божия («Христос — истинный Бог наш»), ибо спасе¬ 
ние пришло через Него. Все — Пресвятая Троица! 

С этим связаны и дальнейшие мысли. 

ЕДИНСТВО ЛЮБВИ 

В связи с мыслью о Царстве Пресвятой Троицы 
теперь раскрываются и другие частности Евхаристии, 
характера преимущественно уже нравственного, лич¬ 
ного, человеческого, или субъективного. 

...Но нелегко писать об этих предметах душе 
кающейся; ибо все это — такие высокие материи, 
коих касаться подобает достойным. 

Вот уже сколько написал, и притом касался таких 
вопросов, как благодарение, Пресвятая Троица, бла¬ 
женство общения, и только теперь вижу, какою недо¬ 
стойною рукою и я прикасался к священному ков¬ 
чегу... 
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И далее, может быть, и не писал бы, но нужно бы 
закончить. Правы святые отцы (Иоанн Лествичник, 
святой Симеон Новый Богослов), говорящие, что каю¬ 
щийся не должен богословствовать. И не только не 
должен, но ему просто трудно. Впрочем, дальнейшие 
размышления касаются более доступной сферы, чем 
прежние, хотя и их я недостоин касаться. 

Но Ты, Господи, приими мои скудные мысли, как 
те убогие лепты, которые положила в сокровищницу 
вдовица, а за это воздаждь мне несравненными мило¬ 
стями благодати Твоей, которую Ты всегда раздаешь 
незаслуженно, по слову: «просите» и «даст вам» 
Отец «Духа Святаго» (см.: Лк. 11, 13). 

Посмотрим на эту работу как на послушание труда, 
и тогда легче будет писать. Да и не искушение ли 
вражее отводит меня от этого спасительного душе за¬ 
нятия, под видом смиренных, сокрушенных мыслей? 
Господи, благослови и посети Своею благодатию! 

...Мы видели, что Евхаристия начинается с при¬ 
глашения к любви и единомыслию. И это я уже 
объяснял (в главе о «вечери любви»); но здесь мож¬ 
но усматривать еще и другие смыслы, и именно в свя¬ 
зи с благодарением Пресвятой Троицы. 

К святому причащению никак нельзя приступать 
человеку, если только он имеет к кому-либо вражду, 
нелюбовь, немирность. Так и говорится пред молит¬ 
вами к причащению: «Божественную же пия Кровь 
ко общению, первее примирися тя опечалившими». 

И даже не сказано, «которых ты опечалил», а «ко¬ 
торые тебя опечалили». Так и Сам Господь Спаси¬ 
тель заповедал о молитве с дарами: Если ты прине¬ 
сешь дар твой к жертвеннику, и там вспомнишь, 
что брат твой имеет что-нибудь против тебя; 
оставь там дар твой пред жертвенником и пойди, 
прежде примирись с братом твоим; и тогда приди 
и принеси дар твой (Мф. 5, 23 — 24). 



Поэтому пред причащением мы и стараемся при¬ 
мириться, и притом повелевается прощать не просто 
устами, или холодно, а чистосердечно, искренно, от 
души: Тако и Отец Мой Небесный, — говорит Спа¬ 
ситель,— сотворит вам (то есть не простит), аще не 
отпустите кийждо брату своему от сердец ваших 
прегрешения их (Мф. 18, 35). 

Так указывается первая причина необходимости 
мира и прощения, если хочешь получить милость,— 
сначала ты сотвори ее другому; сам желаешь остав¬ 
ления грехов, — сначала прости твоим ближним. Зна¬ 
чит, есть даже простой расчет: ради себя же постарай¬ 
ся не разделяться, не враждовать или даже не быть 
холодным к людям, как бы к «чужим» для тебя; ради 
себя постарайся полюбить их, дабы и ты был возлюб¬ 
лен Богом, ибо какою мерою меришь, такою и тебе 
отмерится (Мф. 7, 2). 

Или, как сказано еще короче и проще: Давайте, и 
дастся вам! (Лк. 6, 38). 

И притом — как вы даете, так же именно будет 
дано и вам; если вы даете щедро, то той же мерою 
доброю, утрясенною, нагнетенною и переполненною 
отсыплют вам в лоно ваше (Лк. б, 38). 

Но не только ради такого мотива отплаты нужно 
быть в мире и любви во время литургии, готовясь в 
причащении получить «оставление грехов» и иные 
дары «Божественной благодати», а и потому, что ина¬ 
че, собственно, и невозможно присутствовать за Евха¬ 
ристией, или, как говорится, за литургией верных. Да¬ 
же так можно сказать: если нет любви (а тем более, 
если есть вражда), то такой человек, собственно, не 
Должен бы и присутствовать на литургии верных; ему 
бы нужно уйти, когда кончается литургия оглашен¬ 
ных, или стоять вместе с кающимися, но не удостаи¬ 
ваемыми еще допущения к причастию. 
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И наоборот, если мы хотим оставаться и на Ев¬ 
харистии, то сразу же должны поставить себя в брат¬ 
ско-любовное отношение ко всем. 

Начинается «вечеря любви» к Богу, брак Жени¬ 
ха — Агнца Божия. Все в радости, в веселии. Все го¬ 
товятся петь хвалу Возлюбившему и Возлюбленно¬ 
му... И вдруг, представим себе, среди гостей Царского 
пира — холодная, угрюмая душа, косо на других смот¬ 
рящая, а может быть, даже и враждебная, злая? 
Мыслимо ли ей присутствовать на радостном пиру? 
Примет ли ее Жених — Сама Любовь? Не отравит 
ли она своей желчью всего мира? Да, ей на вечери 
любви — не место! Недаром поэтому в притче о юро¬ 
дивых девах недостаток елея толкуется в смысле 
оскудения любви, хотя у них были и непорочное дев¬ 
ство («девы»), и вера (пришли на вечерю), и молит¬ 
ва (просят отворить), и светильники (внешние доб¬ 
рые дела), и обряды. А без любви не были приняты 
на брак Евхаристии. Это одна причина (преподоб¬ 
ный Серафим толкует елей в смысле благодати: это 
глубже; но то — проще и понятнее людям). 

Другая причина — Искупительная жертва. Поду¬ 
майте: что для нас совершается?! — Сын Божий Еди¬ 
нородный закалается в выкуп. А мы? Холодны или 
враждебны друг к другу. Нам прощаются бессчетные 
грехи, а мы не хотим оставить человеку и простого? 
Мы от вечного осуждения освобождаемся, а сами и 
временных долгов отпустить не хотим? И как понят¬ 
на становится притча о жестоком заимодавце! Долж¬ 
ный господину «только талант» (10000x4000 руб. = 
40000000), то есть неоплатный долг, — он и не смел 
даже просить о полном прощении, а лишь об отсроч¬ 
ке: Господи, потерпи на мне, и вся Ти воздам. 

Неразумный грешник, где тебе заплатить «все»... 
Ах, безумный, безумный! Да, но и просить о прощении 
тоже нет оснований: за что? Но Господь не «за что» 



прощает, а по благодати: Милосердовав же Господь 
раба того, прости его и долг отпусти ему совсем... 
А он, жестокий, не пощадил своего «клеврета» (това¬ 
рища) даже из-за 100 пенязей (21 рубль)! И это 
после прощения «тьмы»!* (Мф. 18 гл.) 

И понятно: мог ли он быть в Царстве «милосер¬ 
днаго» Господина? И оставалось выбросить его вон, 
во тьму кромешную! 

Так и здесь. Искупитель искупает нас, неоплат¬ 
ных должников, а мы не милуем и сорабов, искупае¬ 
мых. Представим: мы пленники, все — закованные це¬ 
пями; нас освобождают даром, а мы тотчас бы стали 
ссориться?! «Ну, стоило ли таких освобождать?!» — 
сказал бы благодетель. 

Обычно спасенные от бед бывают дружны и лю¬ 
бовны. Таковыми должны быть и верные на жертве 
Агнца Божия. 

Но и это еще не все, даже не самое главное. Ос¬ 
новная причина лежит в Царстве Пресвятой Троицы. 
И так должно быть; потому что если самая основная 
суть и идея Евхаристии есть благодарственная хвала 
Пресвятой Троице,—«Та бо нас спасла есть»,—то 
все должно быть связано с Нею. 

Как же и почему именно? 

В объяснении праздника Святой Троицы, — как 
мы писали,- особенно стала ясна и понятна связь 
Пресвятой Троицы и любви. Повторяю это кратко. 

1. Я ясно ощутил в Пятидесятницу веяние духа 
любви; и сам наполнился им, так что даже недруже¬ 
любного о. N совершенно легко мог любить, даже с 
радостью. И это было не от «мыслей», а непосредст¬ 
венное веяние. И наоборот, когда я почему-то ощутил 
сухость в душе, или даже хуже — я тотчас же ощу¬ 
тил (и опять не через рассуждение, а извнутри серд¬ 
ца) совершенную несовместимость враждебных или 
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даже хладных чувств — с празднованием Святой 
Троицы. 

2. Далее, мне открылось тогда, что и взаимно, от 
отсутствия веры в Пресвятую Троицу, падает в мире и 
любовь друг к другу, к семье, даже к народу, к на¬ 
родам и т. д. 

И, обратно, от оскудения духовной любви пропада¬ 
ет и вера в Пресвятую Троицу. И тогда мне стало 
ясным, почему современные люди сделались неверу¬ 
ющими или, в лучшем случае, сухими «единобожни- 
ками» и эгоистами: одно связано с другим. 

3. Наконец открылась и связь красоты мира (при¬ 
помним видение о розе) с Творцом в Единой Троице; 
и, следовательно, наоборот — уход от Троицы ведет 
к «безобразию» и бесчинству, анархии, разрушению, 
хаосу, тлению, греху. 

И повторяем: это не было результатом мудрство¬ 
ваний, философствования, а непосредственным вос¬ 
приятием или, лучше, «откровением» — зрением связи 
вещей с Троицею. 

И это зрение — истинно: Пресвятая Троица, лю¬ 
бовь, единство, строй, красота — все это тесно связано. 
Да это можно почувствовать и каждому: попробуйте 
молиться Богу о... (беру крайний и грубый пример) 
зле для ближнего! И тотчас сердце отскочит у нор¬ 
мального человека, как ужаленное. А отсюда можно 
дойти до переживания связи любви и Пресвятой 
Троицы. 

Но все это трудно передавать словами, как и 
вообще всякие переживания, всякие чувства. Во вся¬ 
ком случае, это — несомненно и по богословскому 
рассуждению, и по простому человеческому сообра¬ 
жению. Именно. 

Бог есть любовь (1 Ин. 4, 8). Царство Пресвятой 
Троицы есть Царство взаимной любви в крайнейшей 
степени. Царство святых есть царство любви и еди- 



нения — даже непостижимого себялюбивому и раз¬ 
дробленному миру. И мы в Евхаристии приступаем к 
общению с этим Царством любви Троицы в Единстве. 
Возможно ли оно, если бы мы были настроены несо¬ 
гласно? — Несовместимо: как сухое дерево выталки¬ 
вается водою, так и себялюбивые и недружелюбные 
чувства отталкивают нас от Царства Троической Люб¬ 
ви и Единства. И, наоборот, общение с Пресвятой 
Троицей требует от человека единства в любви и с 
своей стороны ведет к этому единству, как к цели, и 
создает его уже как факт и состояние. Поэтому со¬ 
вершенно понятно и необходимо, чтобы, приступая к 
Троической Евхаристии (выражусь так), люди соеди¬ 
нились бы в любви. А это возможно лишь для вер¬ 
ных, освященных благодатию Святого Духа и Ею 
объединяемых; поэтому оглашенным, некрещеным и 
даже грешным (коих прежде удаляли из храма с ог¬ 
лашенными), то есть еще неспособным к любви и 
единению (ибо грех тоже разрушает единство), нельзя 
было присутствовать на Евхаристии: здесь Царст¬ 
во «святых», Царство Божие, Царство Пресвятой 
Троицы, Царство любви! Оно сейчас будет восхва¬ 
ляться; и пред причащением напоминается: «Святая 
Святым», для «святых» возможно причастие. Святы¬ 
ми в древности, как мы знаем, назывались все истин¬ 
ные христиане, или верные, то есть не только верую¬ 
щие, как мы думаем теперь, а верные Истине, отвечаю¬ 
щие делом своей вере. 

Поэтому мы и видим, как к этому единству в люб¬ 
ви приглашаются во время Евхаристии верные — с 
самого начала и до конца. 

«Возлюбим друг друга, да единомыслием испове- 
мы». И целуются, то есть объединяются даже внешне, 
обнимаются, входят в общение и телесно. Потому и 
лик отвечает не просто о Троице, но о «Троице Еди- 
носущней и Нераздельней». 



Поэтому и приглашение «Благодарим Господа» Цер¬ 
ковь поет: «Достойно... поклонятися» опять «Троице 
Единосущней и Нераздельней»; а это поклонение воз¬ 
можно стало после благодати Всея Троицы, — «Бла¬ 
годать Господа нашего Иисуса Христа и Любы Бога 
и Отца и причастие Святаго Духа», — ниспосылаемой 
благословением священнослужителя. 

После же Пресуществления ясно говорится о со¬ 
единении всех в Царстве Троицы — и Церкви Небес¬ 
ной, и земной, возглавляемых Сыном Божиим в Цар¬ 
стве Троицы. Это яснее сказано у святого Василия 
Великого тотчас же после преложения Святых Да¬ 
ров: «Нас же всех, от Единаго Хлеба и Чаши при¬ 
чащающихся, соедини друг ко другу во (через) еди¬ 
наго Духа Святаго причастие». И никого не изгони, 
Господи, «ни единаго нас в суд или во осуждение со¬ 
твори», «но да обрящем милость и благодать со всеми 
святыми», «возле», около них, особенно же — «возле» 
(греч. рето — около, с, возле) Пресвятой Владычицы. 

Усопших соедини, и нас «со всяким духом правед¬ 
ным, в вере скончавшимся» сочетай. 

И затем идет очень длинная молитва о всей зем¬ 
ной Церкви «от конец до конец вселенныя», о принес¬ 
ших дары на Евхаристию, «и о нихже... принесоша». 
Вот здесь в древности поминали о принесших и за 
кого приносили. 

Далее: за начальство — и хорошее, и дурное. «По¬ 
мяни, Господи, всякое начало и власть, и иже в пала¬ 
те (в министерствах) братию нашу, и все воинство... 
благия во благости соблюди, лукавыя благи сотвори 
благостию Твоею». Замечательное место! А должно 
знать, что почти во все время управления Неокеса- 
рийской Церковью святителем Василием Великим на 
Византийском престоле сидели цари, противные пра¬ 
вославию: арианин* Валент, три раза хотевший со- 

* Последователь ереси Ария (IV в Ред. 



слать его в заточение; Юлиан Богоотступник, гони¬ 
тель христианства, ненавидевший святого Василия 
Великого. И, однако, и о них молится служитель ре¬ 
лигии Святой Троицы, религии любви и жертвы. И 
молится о благорасположении, искренно, но, конечно, 
об исправлении их: «лукавыя (злые!) благи сотво¬ 
ри». Как? Почему? И как этого достигнуть? — «Бла- 
гостию Твоею». 

Возможно ли было на Евхаристии к кому бы то 
ни было питать нелюбовь? — Немыслимо! Поэтому 
далее молится Церковь: «...и о всех требующих ве¬ 
ликаго Твоего благоутробия», а кто же в нем нужда¬ 
ется больше гонителей? И далее: «и любящих нас, и 
ненавидящих, и заповедавших нам, недостойным, мо- 
литися о них». И вообще «вся люди Твоя помяни, 
Господи Боже наш, и на вся излей богатую Твою ми¬ 
лость»... 

Наконец: «...утоли раздоры Церквей... еретичес¬ 
кая востания скоро разори силою Святаго Твоего Ду¬ 
ха». «Всех нас приими в Царство Твое». И как толь¬ 
ко кончится поминание всех тайно, священник «воз¬ 
глашает» вслух: «И даждь нам единеми усты и единем 
сердцем славити» всегда «Отца и Сына и Святаго 
Духа», то есть Троицу Единосущную, с чего и начи¬ 
налась Евхаристия — приглашением «исповедать» Ее. 

В конце же последующей ектении, пред молитвой 
Господней, обращенной к Отцу, Церковь еще раз на¬ 
поминает об единстве: «Соединение веры и причастие 
Святаго Духа испросивше», всех «Христу Богу пре¬ 
дадим» . 

Отдать себя и других вручить Христу Богу, Тела 
и Крови Которого сейчас будем причащаться, можно 
лишь после того, как мы объединились друг с другом 
в любви и запечатлены благодаря этому и благодатью 
Святого Духа. 



Да и как бы можно было далее петь «Отче наш», 
если бы мы не были братьями по духу?! Как можно 
просить: «остави нам долги наша», если мы не ос¬ 
тавляем «должником нашим»? Потому и возглас о 
Троице: «Яко Твое есть Царство... Отца и Сына и 
Святаго Духа...» 

Эта молитва ко Отцу — от детей Его, «детская». А 
дети всегда дружны, любовны, единосущны между 
собою. И только после этого можно приобщаться 
Святых Христовых Таин. Поэтому пред самым при¬ 
чащением священнослужители обязаны снова цело¬ 
ваться, говоря: «Христос посреде нас»... И это очень 
уместно; потому что пред самым причащением силь¬ 
нее всего обостряется сознание греховности! 

А миряне в это время подходят, целуют святые 
иконы и, обратившись, бывало, кланяются друг дру¬ 
гу (Церкви), прося прощения. 

А после причащения священник благословляет 
всех и произносит слова: «Спаси, Боже, люди Твоя и 
благослови достояние Твое». 

Что это значит? 

Я давно уже испытываю в это время ощущение, 
что после причащения, — а в древности все верные 
причащались непременно, — теперь все стали, Боже, 
«Твоими людьми», «Твоим достоянием», Твоим еди¬ 
ным Телом, Твоей семьей. А ныне даже не причащав¬ 
шиеся — Божие достояние! И так это умилительно 
радостно, что и писать хочется тогда. 

А лик опять поет о Троице: «Видехом Свет... Не¬ 
раздельней Троице покланяемся», это все Она сдела¬ 
ла! Так все должно быть наполнено единством любви 
в Царстве Святой Троицы. 

И здесь мне хочется рассказать случаи о связи 
любви и святого причащения и вообще служения ли¬ 
тургии. 



'Однажды я своим знакомым предложил поговеть. 
Но они с решительностью отклонили это, потому что 
имелиѵ лютую вражду к одному человеку, так что 
молиться даже за него не хотели, а не только что 
причащаться Святых Таин. «Нет, уж лучше мы не 
будем еще более прогневлять Бога недостойным 
причащением», — ответили они. 

А когда я сказал, что исповедь и святое причаще¬ 
ние помогут им освободиться от этого яда, то они 
ответили, что даже и не желают освобождаться, ибо 
не хотят любить того человека (родственницу). 

«А вот мы удивляемся, как она-то причащается! 
Придет, скажет нам перед причащением «простите» 
и, как ни в чем не бывало, идет к причастию», — «И 
хорошо делает», — ответил я. Но им ничего хорошего 
о ней не только не хотелось принять, но даже и 
слушать. 

Так и не причастились: нелюбовь с причащением 
несовместимы! 

Но и то хорошо, что на службу ходят в храм, 
значит, не выпадают окончательно из Царства Трои¬ 
цы. Есть надежда, что благодать Божия еще согреет 
их охладевшие души, — если только не закоренеют в 
упорстве, а тогда уже жди скорбей исправительных, а 
и это все — «по благости Божией» опять. 

И со мной был подобный же случай. 

Разгневался я на одного сотрудника и, наговорив 
ему резких вещей при других, ушел с обидой и раз¬ 
дражением. А на другой день мне была очередь слу¬ 
жить. «Как же я буду причащаться и вообще слу¬ 
жить литургию с такой злобою? Нужно идти на 
исповедь? — Не хочу! Не хочу оставить себя без 
вражды!» В ней есть влекущий яд. 

Но вдруг, к удовлетворению своему, я узнаю, что 
в эту среду («масленскую») не полагается литургии, 
а только «обедница» (часы с «изобразительными», 



без Евхаристии). И, несчастный, я даже обрадовался, 
что могу еще враждовать, а не должен ломать себя на 
исповеди. ' 

К пятнице осталось такое же настроение, у( я тоже 
рад был, что опять — «обедница». / 

Но вот к воскресенью, да еще «прощеному», нуж¬ 
но было исповедаться. И я против воли, как быка на 
заколение невольное, повлек себя к исповеди. Но во 
время ее я заявил духовнику, что я не могу освобо¬ 
диться от злого чувства и не хочу, и даже не я вино¬ 
ват в этом. И думал, что мне поможет исповедь?.. 

Духовник говорил какие-то слова, приличествую¬ 
щие его положению, утешал, но я не очень-то и слу¬ 
шал его сердцем. Исповедь подходила к концу, и я 
заметил, что вопрос стал терять остроту. Не знаю, как 
и почему. 

Потом и «разрешение». И я увидел, что у меня 
ничего не осталось в душе. Как есть ничего... Как 
иногда на ясном небе в сухой летний день видим мы: 
маленькие облачка тают... И у меня все растаяло. И 
даже после казалось странным: как то могло быть? 
Да и было ли? Точно наваждение какое пронеслось! 

Все это говорит о том, что Евхаристия требует 
единства и любви. Иначе мы недостойны не только 
причащаться, но даже и присутствовать за службой 
Пресвятой Троице, за Искупительной жертвой любви 
Сына Божия, предавшего Себя за нас, по благослове¬ 
нию Отчему. 

Но в таком случае можно спросить: не уходить ли 
в самом деле грешникам из храма от Евхаристичес¬ 
кого канона и причащения? А если и присутствовать, 
то не отказываться ли от причастия по недостоинству 
своему? 

Неужели и в самом деле Евхаристия лишь для 
подлинно «верных» христиан? Неужели «Святая» 
только «святым» в собственном смысле? 



^огда что же делать-то нам, грешникам? В ответ 
на это следует новая глава о каноне. 

V 

ВНУТРЕННЕЕ СОСТОЯНИЕ МОЛЯЩИХСЯ 

\ 

...Вот когда я описывал такие высокие чувства, 
как благодарение, слава, любовь, блаженство, или, 
короче, хвалебный брачный пир, то отрадно было 
иногда на душе; но иной раз руки точно опускались, 
а душа жалобно стонала. И знаешь, что правду из¬ 
лагал об Евхаристии, на основании текстов ее же. Но 
когда сам совершаешь литургию, — увы! — совсем 
иное переживание: ну, еще любовь свою к Господу 
многократно ощущал, и Его любовь и милость испы¬ 
тывал, но чтобы чувствовать себя, как на славном 
Царском обеде, — увы! — не припоминаю сейчас. Не 
помню также, чтобы я всю службу, и в особенности 
Евхаристию («благодарение»), воспринимал прежде 
всего в настроении хвалы и благодарения; бывали эти 
моменты, но они были проходящими, как бы скользи¬ 
ли по мне, а не составляли основного тона. Наоборот, 
если когда посещает более сильное чувство благода¬ 
рения, то оно выражается не в славе, не в торжествен¬ 
ной хвале, а в умилении, в сокрушении, в молениях о 
милостях, в сладко-горестных слезах; далее — в упо¬ 
вании, умирении; реже — в радости, а восторгов даже 
боишься... 

Большею же частию служишь литургию или сухо¬ 
формально, или же сердце останавливалось на словах 
о «грехах», о «милости» (помиловании), и плачешь, 
стонет сердце, исходит в жалобных воплях к Небу... 

В таком случае невольно задаешься вопросом: 
что же это значит? Если сказать, что выше я неверно 
протолковал смысл Евхаристии, то это противоречи¬ 
ло бы не только наименованию ее, но и всему содер¬ 
жанию канона и указанным догматическим предпо- 



сылкам о спасении, совершенном всею Святою Трои¬ 
цею. 

В чем же дело? Неужели же нельзя переживать 
так, как Церковь установила? 

Конечно, не только можно, но даже и должно бы. 
И кто умеет, тот переживает. Вот почитать творения 
епископа Феофана Затворника: какою надеждою веет 
от них, каким бодрящим утешением! Но и там — еще 
не вершина: у него много покаянного элемента. 

А когда мы откроем поразительные сердечные 
откровения отца Иоанна Кронштадтского в его днев¬ 
нике, то останавливаешься в умилении: какой восторг 
у него! Какое славословие Богу! Недаром на одном 
портрете своем, за двадцать дней до смерти, он на¬ 
писал слова царя и псалмопевца: пою Богу моему, 
дондеже есмь (Пс. 103, 33; 145, 2). А предшествовав¬ 
шие там слова — такие: Хвали, душе моя, Господа; 
восхвалю Господа в животе моем. Воистину, отец 
Иоанн был «певец Божий»... Бывало, когда ви¬ 
дишь (а мне однажды пришлось и сослужить ему) 
его совершающим литургию, то изумляешься его 
вдохновению, подъему, восторгу. Служба — это гимн 
Богу была в устах его! Он вот не только знал, что 
такое Евхаристия, но и мог «благодарить» и славо¬ 
словить! Уже из одного этого должно сделать вывод: 
какое поразительное, высокое духовное явление был 
отец Иоанн. Он дошел до уровня Церкви! Одного 
этого довольно для канонизации его во святые: так 
могут служить и хвалить только преподобные Божии 
угодники! Они-то и суть подлинная Церковь! 

Но скажем: то был отец Иоанн? Да! Но Церковь 
в своих богослужениях и других старается всегда 
возвесть до высоты, то есть хочет показать: как долж¬ 
но быть в душе, правильно настроенной. И лучшие 
достигают этого. А другим дается понять это лишь 
отчасти, иногда краткими озарениями или ощущением 



эха отдаленного торжества... Мне, например, прихо¬ 
дилось слышать от одной христианки, приехавшей из 
Москвы, что она особенно любила ходить на службы 
к почитаемому там протоиерею, несмотря на далекое 
расстояние. «Что же вас влекло туда?» — «Не знаю, 
как и объяснить, но у него на службе было радостно! 
Он и служил по-особенному: быстро, горячо, подни- 
мающе. И певчие как-то приспособились: тоже пели 
скоро и бодро. И, бывало, идешь из храма с веселием; 
даже намеренно не торопишься, чтобы домашнею, буд¬ 
ничною обстановкою не рассеять радости...» 

Нужно припомнить, что и отец Иоанн Кронштадт¬ 
ский служил тоже чрезвычайно приподнято и всегда 
быстро, очень громко: все это требовалось тем вос¬ 
торженным духом хвалы, которым проникнуты такие 
священнослужители и которого требует служба, осо¬ 
бенно же литургия. 

Конечно, неоднократно всем приходилось слы¬ 
шать, как достойно причастившиеся испытывают 
подъем радости и счастья: они, значит «были» на пи¬ 
ре славы. 

Следовательно, так бывает; так может быть; а 
главное, по службе Евхаристии, так должно быть. Но 
почему же, однако, мы этого не сподобляемся? Поче¬ 
му наш дух не сливается с церковною хвалою? По¬ 
чему на «благодарении» мы не «благодарим», а со¬ 
крушаемся, умоляем, слезим? Неужели тогда нам не 
место на брачной вечери? Не уходить ли нам в таком 
случае с плачущими кающимися, одновременно с ог¬ 
лашенными? Или, в крайнем случае, не стоять ли нам 
лишь простыми «зрителями» пира, не приступая к 
вечери Агнца? 

•••Да, я думаю, не случайно теперь люди не при¬ 
чащаются: они испытывают затруднение подниматься 
До высоты истинных участников пира веры и сла- 
ВЬ1 ; им легче оставаться лишь «зрителями», и лишь 



немного утешаться отблеском чужой радости. Мы те¬ 
перь стали подобны тем кающимся, коим после пока¬ 
яния уже разрешалось стоять и на литургии верных, 
но не дозволялось приступать к Евхаристии. «Свя¬ 
тая» были для «святых», но не для них; Церковь 
верных хвалила Искупителя и Троицу, а они были в 
числе слушающих да смиренно сокрушались, что не 
могут принять участия в блаженной славе. А сама 
Евхаристия продолжала оставаться по-прежнему «бла¬ 
годарением», «жертвою хваления». Но шли века, и 
высота первохристианства стала падать; восторг пер¬ 
воблагодатных даров ослабевал; наоборот, грехи уве¬ 
личивались, немощи усиливались; число кающихся 
росло; истинных верных стало меньше; и люди по¬ 
чувствовали, что жить, даже на литургии, одною 
хвалою не хватает сил. И тогда стали проникать в 
Евхаристию и вообще в литургию, покаянно-проси¬ 
тельные элементы. Но они не составляют сути Евха¬ 
ристии, а являются лишь дополнительным к ней кор¬ 
рективом (поправкой), но вызываемым не существом 
дела, а немощностью слушателей и участников ее, по¬ 
добно тому, как если бы простой человек, попавший на 
званый пир, почувствовал себя стеснительно и стал 
извиняться и за свою одежду, и за «простоту» и т. д. 
Его бы добрые хозяева ободрили, но этому помогли и 
извинения его, его смирение. 

Так и Церковь, увидев несовершенство своих чад, 
начала облегчать их духовное положение на браке 
Агнчем — сокрушением. И вот мы видим, что начали 
появляться так называемые тайные молитвы, в кото¬ 
рые Церковь и вкладывала покаянно-смиренные эле¬ 
менты. Но характерно, что они оказались именно 
в тайных молитвах, сокровенными, припрятанными, 
чтобы не повредить основному правильному тону 
хвалебной Евхаристии. 



Такова, думается, первая причина появления пока¬ 
янных элементов, о коих мы будем сейчас писать. 

Но есть и другая, связанная уже с существом са¬ 
мого Искупления. 

Ведь как бы ни было велико чувство благодарно¬ 
сти за спасение, но спасенный никак не может отре¬ 
шиться от двух переживаний, связанных с этим: пер¬ 
вое — это то, что спасение нами не заслужено, а дано 
как «милость», дар помилования. Следовательно, сами 
по себе мы не только не имели бы права на брачный 
пир, но должны бы быть изгнанными с него, а если и 
остаемся на нем, то остаемся лишь по той же «мило¬ 
сти». А это, в свою очередь, не может не напоминать 
нам о том, что «милуют» виновных, прощают греш¬ 
ных; так всплывает и второе переживание. Следова¬ 
тельно, если бы на литургии присутствовали и од¬ 
ни «святые» первохристиане, и у них после чувства 
благодарной любви, может быть, должны были бы 
быть и смиренно-сокрушенные переживания созна¬ 
ния своей вины, что Искупителю должно было «нас 
ради человек и нашего ради спасения» сойти с Неба, 
воплотиться и пострадать; и что и сейчас все милу¬ 
ются по «милости» Его, за Его жертву. 

Как же отвечать на такую милость? 

Конечно, прежде всего хвалою, радостью спасенно- 
сти: это — так. Но если бы этим ограничиться, то это 
было бы недостойно принесенной жертвы. Она ведь 
принесена для спасения. Ясно, значит, нам должно 
быть в чину спасаемых, а между тем, каков бы ни был 
человек, он должен сознавать, что он своею жизнью 
недостаточно «отвечает» совершенному за нас Иску¬ 
пительному подвигу Агнца Божия; и все время пото¬ 
му сознает себя в неоплатном долгу пред Ним; а это 
и вызывает в человеке сокрушенное сознание. Но не 
зная, чем бы уравновесить принесенную за него жерт- 



ву, он и твердит об Его милости и своей греховности. 
Так это есть даже и у святых. 

Если же эта греховность увеличивается, то созна¬ 
ние виновности и милости соответственно обостряет¬ 
ся. И так как тайные молитвы суть произведения 
более позднего времени, чем Евхаристия, поэтому в 
них значительно больше покаянного элемента; а в са¬ 
мом Евхаристическом каноне его сравнительно мало. 
А к этому нужно припомнить и третье, то есть Ис¬ 
купительную жертву. Сын Божий примирил нас с 
Отцом и исходатайствовал нам прощение грехов, а 
теперь эта же жертва совершается не на Голгофе, 
а на престоле, и в силу Ее связи с Голгофской она 
снова испрашивает нам оставление новых согреше¬ 
ний, ходатайствует о новых милостях к грешникам. 

Таким образом, мысли покаянного характера, хотя 
и отличаются от основного тона благодарности, но не 
противоречат, а лишь дополняют его. Но в нормаль¬ 
ном настроении они никак не должны бы занимать 
господствующего места, а лишь вкрапливаться в него. 
Но так как мы теперь полны немощами, то у нас 
сокрушение нередко является чуть ли не главным 
содержанием молитвенного состояния христианина и 
на литургии. Но так не должно бы быть. Впрочем, 
как бы ни было велико покаяние, этого Господь не 
поставит нам в вину, потому что такое покаяние есть 
проявление смирения, а смирение всегда угодно Гос¬ 
поду; потому что оно говорит о сознании своей 
греховности, а Господь приходил, чтобы именно греш¬ 
ных спасти и искупить; потому что оно свидетель¬ 
ствует о несоответствии нашем брачному чертогу, к 
которому мы влечемся любовию, а сказано, что, кто 
много любит, тому много и прощается (см.: Лк. 7, 47). 
И блудный сын считал себя недостойным быть при¬ 
нятым в дом как сын, а решил просить принять его 



хоть как наемника, слугу, но был принят «в объятия 
Отча». 

И уже во всяком случае такое покаянно-умилос¬ 
тивительное настроение, конечно, выше и более угод¬ 
но Богу, чем легкомысленно-благодарственное, при 
пустоте души, а тем более при греховности. Покаяние 
умилостивляет Бога; оно примиряет нас с Ним. И, 
таким образом, воочию совершается Искупительное 
очищение, служение примирения, возвращение Отчей 
милости, или «милость мира», уже не в смысле лишь 
принесения мирной жертвы елея от нас, а в смысле 
возвращения милости примирения от Бога. 

А после этого невозможно уже человеку остаться 
вне дверей брачного чертога, и он получает милость 
присутствия на Тайной вечери, а если исповедовался, 
то сподобляется и вкушению Самого Агнца жертвен¬ 
ного. 

Теперь, вероятно, станут понятными уже сокру¬ 
шенно-просительные мотивы в молитвах литургии, 
которые мы сейчас и приведем. 

Вот в самом начале литургии верных, — после 
удаления оглашенных, — читается тайно «молитва 
верных первая». О чем же говорит в ней оставшийся 
в церкви «верный», «достойный» стоять? О чем его 
мысль «первая»? Представим себе: если бы теперь 
часть молящихся удалили из церкви, а нас оставили 
бы, что бы мы стали чувствовать? Не знаю, как другие, 
а я, даже вот сейчас, когда пишу, ощущаю следующее. 
Прежде всего мне «больно» за удаленных, пусть и 
справедливо; жаль их, бедных: точно из рая выгоня¬ 
ют. А потом мысль мгновенно обращается к себе 
самому: ну, а ты? Вот ты оставлен стоять. Но разве 
ты лучше тех? И сердце сжимается еще больнее. Го¬ 
лова виновато опускается, как у мытаря. И мне бы 
должно выйти. А оставлен — на пир брачный... И 
признаюсь: радость — не в радость. Прежде, когда 
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«тех» не выводили, как-то и о себе не думал плохо, 
точно имея право на вечерю званых, а теперь всплы¬ 
ло и все мое дурное. И стыдно стало. Уйти бы нужно, 
но не уходится. Радоваться должно, но не радуется... 
Что же делать? Благодарить Бога за то, что остав¬ 
лен? — Не смею, ибо благодарить — это все-таки зна¬ 
чит принять дар, будто «заслужил» его; да если и 
не «заслужил», то все-таки держишь подарок в руках 
своих... А он начинает их жечь, как недостойные и 
держать-то его... Возвратить? — Сил нет: не хочется 
быть в числе лишенных... И молча, нагнувшись, про¬ 
должаю, точно закаменелый, стоять с даром в руках... 
Но так же нельзя долго. Нужно что-то делать далее. 
Служба-то не стоит, а двигается... И я отрываюсь 
душою от сокрушающего меня «окаменения». И ду¬ 
ша моя вдруг встречается... с Ликом Бога: Он зрит 
на меня... Куда мне деться? Что сказать? Опять 
опустить очи и погрузиться в молчание? Но Он 
смотрит и чрез опущенные глаза. Уйти? — Не могу и 
не хочу. И уже тяжело становится душе моей... Но 
когда она увидела Его Лик, то не заметила в Нем 
гнева суда, а мир и спокойствие. И кажется (еще не 
веришь себе: да и за что?), еще будто бы и... любовь. 
А может быть, это лишь показалось? Может быть, 
мне этого только хочется?.. 

Но уже и рассуждать нет сил: напряженное серд¬ 
це требует разрешения. Очи снова поднимаешь, с му¬ 
кой сознания своей виновности, тянешь к Нему руки 
и говоришь лишь одно короткое слово: «Прости!» И 
падаешь к ногам Его, целуешь их, обхватываешь ко¬ 
лена, как ребенок у матери... И опять замолкаешь. А 
Он не отталкивает... Значит, не гонит? Значит, не 
удаляет с оглашенными? О Боже, Боже мой милос¬ 
тивый! И сердце затеплилось вдруг слезами благо¬ 
дарной любви! Я уже не думаю, не хочу думать о 
своем не достоинстве: это тяжело мне теперь, у ног 



Его... Но и благодарить Его вслух не могу, слишком 
много это для моей нищеты: ведь по «милости» лишь 
оставлен и сижу у ног Его... И потому лишь в мол¬ 
чаливом сердце, тайно, без слов почти, дерзаю любить 
Его, и сокровенно, молча благодарю тихо! 

...Вот как я почувствовал теперь. Но Церковь — 
не так. Она начинает сразу: «Благодарим Тя, Господи 
Боже, сподобившаго нас предстати и ныне Святому 
Твоему жертвеннику...» Вон с чего она начинает: с 
благодарности, хвалы... Да, «святая» Церковь, «свя¬ 
тые» христиане, очевидно, так могут, а не только что 
должны; они поступили наоборот, не «прости» сказа¬ 
ли, а хвалить начали, и притом явно (то есть откро¬ 
венно, словом). Но Церковь и эту молитву спрятала 
в разряде «тайных». 

Однако даже и они после хвалы сразу опустились 
в смиренное, сокрушенное сознание, ибо говорят: 
«и (сподобившаго) припасти (тоже упали к ногам? а 
я свои чувства выше излагал, не заглядывая в молит¬ 
ву) ко щедротам Твоим (к милости: не гонишь) о 
наших гресех и о людских неведениях». Это молятся 
священнослужители о себе и о других. 

Вот уж и «святые» говорят свое «прости»: «ви¬ 
новны». И как смиренно: свои вины прямо называют 
тяжким именем — «грехами»; а людские мирские 
немощи именуют лишь «неведениями»; то есть я гре¬ 
шил сознательно, волею, а другие — по неведению. 

Что же, однако, далее? Уходить? Но этого и не 
думает «виноватый верный». Нимало! Он довольно 
смело просит о милости принять участие в жертвен¬ 
ной вечери... Я бы, кажется, не молил: не смел; а 
лишь молчал и тихо любил. Но Церковь Святая 
дерзновеннее меня, грешного, поэтому и говорит да¬ 
лее: «Приими, Боже, моление наше (общее: и свя¬ 
щенников, и мирян), сотвори ны достойны быти, 



еже (чтобы) приносити Тебе моления и мольбы и 
жертвы безкровныя о всех людех Твоих». 

На что же они надеются? Одеты в брачную одеж¬ 
ду добродетелей? Нет, прежде всего не на это, а на 
Духа Святого. 

«И удовли (удостой, сделай способными) нас (то 
есть всех верных, допущенных до вечери верных), 
ихже (коих) положил (поставил, допустил) еси в 
службу сию Твою силою Духа Твоего Святаго, неосуж- 
денно и непреткновенно в чистем свидетельстве сове¬ 
сти нашея, призывати Тя... да послушая нас, милостив 
нам будеши во множестве Твоея благости». 

Вот каковы основания: благодать Святого Духа и 
милостивая благость. Но посреди все же стоит «чис¬ 
тое свидетельство совести». Этого-то и нет у меня. 
От этого-то у меня сначала не «благодарю», а «про¬ 
сти». А уж о «чистой совести» я и заикнуться не мо¬ 
гу. Да и вообще мне говорить трудно: мне легче бы 
молчать... И молчу, спрятав повинную голову в ми¬ 
лостивые колена Его... Молчу... 

Но пойдем за Церковью дальше: что еще она, 
«святая», скажет? «Еще и еще помолимся» («паки и 
паки»). В древности, кажется, здесь был целый ряд 
ектений. Я уж не буду говорить о том, что я пере¬ 
живал бы. Мне пока лучше молча упокоиться в но¬ 
гах Господа моего... А что Церковь? 

Еще и многократно (по-русски) «Тебе припадаем 
и Тебе молимся, Благий и Человеколюбче, яко да 
призрев на моление наше, очистиши наши души и 
телеса от всякия скверны плоти и духа...» 

Что же это такое? Вот и Церковь уже в покаянии 
«многажды», усиленно молит об очищении? Да, пос¬ 
ле «благодарения» «первой молитвы» она в «молит¬ 
ве верных второй» теперь говорит свое «прости». 

И прежде она упоминала о грехах и немощах не¬ 
ведения, но там общий тон молитвы был все же 



благодарно-уповательный, а теперь уже главным об¬ 
разом сокрушенный. Так и должно быть у верных. 

Выскажу предположение: думаю, что эти покаян¬ 
ные элементы тайных молитв заменяли в древности 
теперешнюю нашу исповедь, а для священнослужите¬ 
лей, причащающихся обычно без исповеди, эти молит¬ 
вы и доселе заменяют ее, и потому весьма уместно 
было просить «очищения всякия скверны плоти и ду¬ 
ха». Ибо кто без греха? «Един Свят — Един Гос¬ 
подь!» — скажет после Церковь. К Нему приступает 
верный, готовящийся к причащению, и своя «сквер¬ 
на» ощущается сильнее. В древности же все прича¬ 
щались, и потому всем нужна была такая «исповедь» 
общего характера («общая исповедь»). И она умест¬ 
на была еще до Евхаристии... 

Но все же заслуживает внимания, что в самом на¬ 
чале литургии верных, вслед за благодарением, сразу 
проступает и покаяние. После, на самой Евхаристии, 
оно почти исчезает: там уже будет нужно отдаться 
благодарению; но зато после Пресуществления пока¬ 
яние усилится и разрастется в еще большей степени, 
как увидим. А пока воротимся к второй покаянной 
молитве: «Очистиши... И даси (дашь) нам неповин¬ 
ное и неосужденное предстояние святаго Твоего жер¬ 
твенника», это — не только о священниках. Но и 
вообще «молящимся с нами» «даруй, Боже», «преспе- 
яние (успех, прогресс) жития и веры и разума духов¬ 
наго»... Обратим внимание, что в этой молитве пока¬ 
янная просьба об очищении страстей относится все 
же больше к священнослужителям, а о «молящихся» 
они, наши отцы, думают лучше, что те — и так хороши, 
и потому им испрашивается лишь «преспеяние», то 
есть улучшение... Так и здесь, во второй молитве, 
смиренное разделение наших «грехов», или теперь 
УЖе «скверн», от мирянских «неведений» продолжа¬ 
ется и даже углубляется: себя мы начинаем сознавать 



все хуже, а о мирянах думаем все лучше... И это так 
естественно; когда человек плохо думает о себе, тогда 
он не дерзает худо думать о других; наоборот, ему 
все прочие представляются не только лучше его, но 
и просто хорошими, и остается лишь желать им улуч¬ 
шения. 

Как все это и мудро, и умилительно, и спаси¬ 
тельно! 

Но неужели сами-то миряне приступают с пол¬ 
ным спокойствием и с одной благодарной любовью? 
Не может быть! Как бы ни смирял себя священно¬ 
служитель пред Богом, как бы ни возвышал над со¬ 
бою «хороших» мирян, он не может забыть, что не 
перед ним, а перед Богом-то и они на литургии вер¬ 
ных оставлены лишь по милости Его; еще более он не 
может забыть (а от своего собственного покаяния это 
сознание еще более обостряется), что предстоит нечто 
страшное и великое: то есть предстояние в Евхари¬ 
стии Святой Троице; Пресуществление Святых Да¬ 
ров; участие всех в Жертвенной вечери... И потому 
как же и им, «хорошим» мирянам, можно стоять бла¬ 
годушно-мирно, даже несмотря на их доброкачествен¬ 
ность? 

Конечно, им можно стоять с «любовью» (а нам, 
священнослужителям, с сокрушением); но они сами 
чувствуют, — их священник даже и не учит (ведь хо¬ 
рошие сами сознают, как им подобает себя вести),— 
что нужно иметь и «страх», и они его уже имеют! 
Какими миряне, — по сознанию нас, грешных священ¬ 
ников,— мыслятся и мудрыми, и хорошими! Остается 
лишь желать еще лучшего им... И не нужно думать, 
чтобы это мнение со стороны нас было лицемер¬ 
ным «смирением паче гордости». Нет! Это так быва¬ 
ет почти всегда. Вот и я, — о Господи, Господи! — ду¬ 
маю часто на литургии: «Боже, как они все лучше 
меня! Да и какие у них грехи-то?! Мне бы нужно 



самому уйти от престола, а я еще за них молюсь; 
но — должен молиться: я — их ходатай». 

Правда, наше состояние обостреннее, чем у мирян, 
ибо мы предстоим ближе к Страшному жертвеннику; 
но мы не думаем в эти моменты оправдывать себя или 
выставлять в более выгодном положении: не до 
этого. Наоборот, это еще более усугубило бы нашу 
худость, нашу скверность, то есть если бы мы дерзну¬ 
ли самооправдываться, а мирян в глубине души уни¬ 
жать. Где уж тут?! Боже, сохрани от этого! И так 
едва-едва держишься за колени Господа. А как толь¬ 
ко унизишь кого, сейчас будешь сам отвергнут. И 
держишь свое сокрушение, как щит над собою. А 
сейчас и еще более погрузимся мы, священнослужи¬ 
тели, в глубину покаяния. А о мирянах мы лишь 
молимся (после «преспеяния») — как о достойных, 
но все же, вероятно, небезгрешных: 

«Даждь им всегда (подумать: миряне — «всегда» 
хороши) со страхом и любовию служащим Тебе (мы¬ 
то грешим, а они всегда служат) неповинно и неосуж- 
денно причаститися Святых Твоих Таин и Небесного 
Царствия сподобитися...» Вот уж на что надеется о 
них священник: не только на «неповинное» причаще¬ 
ние, но и на будущее блаженное Царство Небесное... 

Да и чего же иного можно ожидать для «всегда 
служащих» Богу?! И так как больше этого пожелать 
нечего мирянам, «верным», «святым», то священник,— 
больше для них, но по приличию присоединяет уже 
и себя, — говорит, что они могут надеяться, что они — 
Божьи, что они защищаются Самою Силою Его как 
верноподданные Его; и потому — мы (они и священ¬ 
ник) укрываемся от греха под крепкую Его руку: 
«под державою» Его «всегда храними» и можем, и 
Должны «Славу возсылать Отцу и Сыну и Святому 
Духу». А между тем, после первой молитвы, — благо- 
Дарственно-уповательной, — и возглас конечный: «Яко 
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подобает Тебе слава, честь и поклонение». Так свя¬ 
щенники успокаивают мирян: «Вы — под рукой Бо¬ 
жией»... 

...Да, это так. Но я-то? А сам-то я каков? И, как 
бы отстранив уже от себя паству свою, которая точно 
двоила наши чувства о самих себе («мы плохи» — 
«вы хороши») и тем самым мешала решительнее 
сосредоточиться на своей худости, мы, священнослу¬ 
жители, погружаемся, теперь одни, в алтаре, пред 
Л идем Единого Бога, в глубину покаяния. И из уст 
священника вырываются такие слова, которые всегда 
тягостно даже читать, а не только переживать. И 
иной раз я даже боюсь переживать их; потому что, 
если уж переживать как должно, так бы нужно и 
исполнять их, а они — страшны. Да если и не испол¬ 
нять, а только хоть проникнуться ими, и то мучитель¬ 
но для «скверной души». Я их ранее приводил; но 
сейчас они сильнее прозвучат нам, и уместнее, в связи 
с течением литургии: 

«Никтоже достоин от связавшихся плотскими по- 
хотьми и сластьми приходити, или (даже) приближи- 
тися, или служити Тебе, Царю Славы: еже бо служити 
Тебе, велико и страшно и самем Небесным Силам...» 

Остановиться нужно... А может быть, лучше не 
останавливаться? Может быть, лучше не задумывать¬ 
ся, а «пробежать» лишь глазами, не трогая «скверна¬ 
го» сердца? 

Да, этого хочется! Хочется проскользнуть мимо. 
И я нередко перелетаю над бездною покаяния: не 
под силу... Я давно уже «молча» уткнулся в колени 
«Милостивого Спаса» и лишь тихой любовью «умо¬ 
ляю» Его, без слов: Он знает сердце мое немощное... 

«Приблизиться» даже «никто не достоин» из 
грешников! 

«Страшно» и ангелам! 

О Боже мой! Боже мой!.. 
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А я? А я стою, будто бы достойный? Не стра¬ 
шусь? Хотя и вижу всю «связанность» свою, но уйти 
от престола — не ухожу... 

Но нет, лучше, легче уж и не думать! Потороп¬ 
люсь к утешающим и ободряющим далее словам... 

Когда служит архиерей, он тоже читает эту мо¬ 
литву о своем недостоинстве, но выражает это даже 
и внешне, мытаревым видом: «мало приклонив гла¬ 
ву», как и приточный мытарь, не смевший и очей 
поднять на небо! Как и я, давно опустивший очи свои 
и даже спрятавший голову свою в складки одежд 
Иисусовых... Так и провинившиеся дети, уткнувшись 
в платье мамы, сначала горько-горько, с перехватами 
их горлышка плачут, потом замолкают; и лишь из¬ 
редка вздрагивают их маленькие плечики от незас¬ 
тывших еще рыданий; и уже, кажется, все кончено: 
мама ласкает по бедной головке, сама тихо проливая 
слезы над нею, и даже поднимает личико к себе, вверх, 
чтобы с любовью поцеловать покаявшегося. Но вот 
сам-то ребенок не хочет отдираться от приютивших 
его колен: ему еще трудно смотреть на огорченную 
им маму... Еще немного нужно успокоиться. И они 
оба молча продолжают свое дело: она гладит, а слезы 
любви все катятся по щекам и со щек на шелковые 
волосики «маленького грешника»; он же, вздрогнув¬ 
ши с последним всхлипыванием, погружается в тиши¬ 
ну: ведь он, бедненький, устал... А может быть, и 
заснуть он захочет сейчас: сердечко-то — маленькое, 
а горе — большое... Устал он... И бывает, что дети в 
такие моменты засыпают... 

Но на службе — увы! — невозможно отдыхать; ты 
поставлен пред Царем: до отдыха ли тут? Нужно 
искать иной выход из этой глубины покаяния. И 
Церковь указывает его, ободряет, «поднимает» лицо 
«отрока». 

Возможно ли это психологически? 



Я сказал бы: трудно, очень трудно! Но, когда не 
остается уже иного исхода, по необходимости человек 
хватается за все. Или уйди, или служи... Если же 
служишь, то уже встань от земли, хочешь не хо¬ 
чешь — подними голову, воздвигни руки к действию... 
Но как же, если я не смею «приблизиться», а не 
только что «служить»? На что же я могу опереться 
в таком случае? 

Послушай, грешный священнослужитель, успокаи¬ 
вающие, ободряющие слова. Твои грехи «велики»,— 
но Спаситель имеет «неизреченное» и уже «безмер¬ 
ное человеколюбие». Ради него Он сделался даже 
Человеком, и хотя и «непреложно и неизменно», то 
есть не изменив Своего Божества, но «нашим» сде¬ 
лался, и не только Человеком, но и Архиереем. Это 
что значит? Иерей молится за людей, приносит уми¬ 
лостивительные жертвы за них, ходатайствует пред 
Богом. И Господь-Человек, как Архиерей, не только 
с нами соединился, воплотившись, но и Сам просит за 
нас: а Его ли молитва не сильна?! Ведь Он и Бог же 
«непреложный, неизменный»! Он — Сын Божий! Ус¬ 
покойся же, священнослужитель: за тебя, за твои 
грехи Он и сейчас вот просит Отца Своего... 

Но жертва Его за нас — страшная? — Да! Однако 
Он же, знавший наперед наши немощи, Сам устано¬ 
вил это «священнодействие» «бескровной жертвы» и 
передал нам, как «Владыка всех». А если что Влады¬ 
ка или Царь повелевает, то имеет ли право не при¬ 
знавать это подданный, ссылаясь на свое недостоин- 
ство? И в монастырях не позволяется отказываться 
от послушаний, даже и «высоких», если их наклады¬ 
вают начальники. И несмирен тот монах, который 
думает, что ему что-либо дается ради «достоинств» 
его... Лучше, смиреннее, «достойнее» — перестать ду¬ 
мать о себе вообще, а лишь вспоминать о повелении 
Владыки всех. Так и Иоанн Креститель сначала 



отрекался от крещения Сына Божия, а потом после 
приказания Владыки: Оставь теперь, сейчас, на этот 
раз, свое смирение, ибо так надлежит нам испол¬ 
нить всякую правду (Мф. 3, 14—15) [исполнил Его 
повеление]. Вот и Церковь, от лица Самого Господа 
Иисуса Христа, говорит священнику: «Оставь на этот 
раз и ты свое сокрушение, которое препятствует тебе 
даже совершать эту службу; пойми, что не в тебе де¬ 
ло, не в твоем недостоинстве или даже, хотя бы мни¬ 
мом, достоинстве; что ты такое вообще? — Слуга, раб, 
прислуживающий мальчик (по-славянски далее — 
«отрок»). И только! А совершается все по Моему, 
Владычнему, повелению и установлению: следова¬ 
тельно, Я и отвечаю за все. Ты же, продолжая соз¬ 
навать свое недостоинство (какое, конечно, и есть), 
лучше сосредоточься на Моей силе и власти, на нее 
обопрись в своем страхе... Ты ведь знаешь, Кто Я? 
Да, Я воплотился, сделался подобным тебе Человеком, 
стал тебе своим, а ты — Мне; но по существу Я «Еди¬ 
ный Господь и Бог», «владычествующий небесными и 
земными». Я восседаю даже на херувимах, как на 
Престоле, Я — Господь серафимов, Я — Царь Израи¬ 
ля. Зачем же ты о себе больше нужного думаешь? 
Исполни повеленное, установленное, узаконенное, что 
полагается, что достойно и праведно, — исполни «вся¬ 
кую (всю) правду»... 

И сказано об Иоанне: тогда Иоанн допускает 
Его — креститься (Мф. 3, 15). 

А здесь священнослужитель тоже отстраняет себя, 
как препятствующего, чтобы Господь Сам принес 
Евхаристию жертвы, и предоставил все совершить 
Ему, Святому. А себе просит лишь очищения: «При¬ 
зри на мя грешнаго и непотребнаго (сильное слово!) 
раба (даже не слугу, а раба) Твоего и очисти душу 
мою и сердце лукавое...» Вот уж когда священник 
просит об очищении: после Его «безмерной» любви, 



после воплощения, после Его молитвы за нас, после 
Владычнего приказания, — тут и о себе он вспоминает. 

Но и это опять не самое важное; как бы ты ни был 
«достоин» или хотя бы очищен (исповедью ли или 
слезами покаяния), но знай, священнослужитель, что 
дальнейшее совершение тобою Евхаристии не на этом 
покоится. Почему? — Потому, что то, чему надлежит 
сейчас совершаться, то есть Пресуществление, — столь 
безмерно велико и совершенно недоступно никакой 
твари, даже и архангелам (а они ли уже не чисты? 
они ли не достойны?), что невозможно не только со¬ 
творить это тварною силою, но даже и прикоснуться 
опасно к огню: в хлебе и вине... воплотится Бог. 
Какое уж тут место твари? Что она может? И при¬ 
чем тут ее «мощь» или «немощь»? Все — солома пе¬ 
ред огнем! А если это чудо из чудес все же соверша¬ 
ется, притом совершается безнаказанно для тварного 
служителя, да еще и грешного, то только в силу ох¬ 
раняющей его хиротонии, благодаря силе Святого Ду¬ 
ха, которую он получил в таинстве священства: вот где 
последнее убежище для устрашенного священнослу¬ 
жителя: благодать хиротонии. 

Как бы это объяснить образным сравнением? 

Допустим, человек подходит к электрическому 
трансформатору (распределителю энергии); на нем 
написано: «Не прикасайся — смерть!» Но на нем на¬ 
деты предохранительные средства, не позволяющие 
электричеству повредить ему; и он свободно распоря¬ 
жается с опасными вещами. Так и благодать Святого 
Духа, полученная в хиротонии, охраняет священно¬ 
служителя; и особенно она в нем, или через него, все 
и действует. На нее и нужно нам надеяться более 
всего; она «священнодействует Святое и Пречистое 
Тело и Честную Кровь». Поэтому и после перенесе¬ 
ния Святых Даров на престол священнослужители 
испрашивают друг для друга именно благодати Свя- 



того Духа: «Дух Святый найдет на тя, — говорит 
один, — и сила Всевышняго осенит тя». А другой от¬ 
вечает ему тем же пожеланием: «Той же Дух содей¬ 
ствует нам, вся дни живота нашего». 

Вот сколько оснований, выводящих душу тайно¬ 
совершителя из глубины страха и давящего сокру¬ 
шения. 

А когда примешь все сказанное во внимание, 
тогда само собою входит в душу умирение: не я, а 
лишь через меня все творится. Но возможно ли, 
однако, забыть и тут свое недостоинство? Неужели 
такое глубокое сокрушение, почти подавленность ду¬ 
ши, в коем только что пребывал я, исчезнут совсем? 
Неужели я буду теперь совершенно мирен и спокой¬ 
но-уверенно, «как ни в чем не бывало» буду совер¬ 
шать таинство? — Нет, это немыслимо: как ни важны, 
как ни убедительны, как ни могучи приведенные уте¬ 
шения, все же забыть себя самого я не могу; но те¬ 
перь я не имею права быть в подавленном состоянии. 
Что же делать? Тогда образуется новое, среднее 
состояние, самое нужное и естественное в таких усло¬ 
виях: сокрушенное сознание своего недостоинства, но 
вместе с тем и смиренно-дерзновенная решимость 
приступить к жертве, но уже с надеждою не на себя, 
а на благодать, на Самого Христа Владыку. 

Так гнетущее состояние переходит в благонадеж¬ 
ное умиряющее смирение и упование на милость 
Божию, на «милость мира». Первое слово говорит 
одновременно и о сознании своей вины (ибо милости 
просить свойственно провинившемуся), а вместе с тем 
и о разрешении ее — в море милосердия Божия. Вто¬ 
рое же слово говорит более о результате того и дру¬ 
гого (и сокрушения, и милосердия) — духовном мире 
в человеке, но он приходит вследствие тех же при¬ 
чин: смиренного покаяния, а еще более — от милосер¬ 
дия Искупителя. 
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С таким настроением найденного исхода тайносо¬ 
вершитель далее и действует, чего он прежде ужасал¬ 
ся, и продолжает смиренно молить за свои грехи: «К 
Тебе прихожду, приклонь (приклонив) мою выю»... 
Вот уже — «прихожу», и смиряюсь, все вместе. «И 
молю Ти ся, да не отвратиши лица Твоего от мене, 
ниже отринеши мене от отрок (служителей) Твоих; 
но сподоби принесеным Тебе быти, мною, грешным и 
недостойным рабом Твоим, Дарум (Дарам) сим». 

Так смиренно умирился священнослужитель. Но 
в заключение, обняв все приведенные выше основа¬ 
ния к успокоению одним взором, он ясно вдруг зрит, 
что ему действительно должно смиреннее смотреть 
на все, и на себя в частности. Ведь Кто же действует? 
Разве же мы? Вочеловечился Он, Сын Божий! Архи- 
ерействует, ходатайствует Он! Установил и «пере¬ 
дал» совершение таинства Он, Владыка неба и земли! 
Очищает нас Он! Охраняет благодатию Духа Он же! 
Всё — Он! И совершает самое Таинство силою Духа 
Святого — Он. 

И, обняв все это мыслию, человек точно отходит 
в тень, успокаиваясь кратким единым сознанием о 
вседействующем Христе Спасителе. 

Ведь «Ты бо еси приносяй и приносимый, и прием- 
ляй, и раздаваемый, Христе Боже наш»... Вот главное 
основание и утешение. Вот где конец разрешения 
туги: всё — Христос Сам. Он и жертва приносимая, 
но Он же и Совершитель Ее, Себя Самого прино¬ 
сящий. 

...И священнослужитель уже точно забывает себя, 
и готов благодарить и славословить всех Спасающего 
и все Совершающего Христа; а как вспомнишь, что 
главное-то не в моих немощах или даже «достоин¬ 
стве», а в Сей Искупительной приносимой жертве, то 
уже становится совсем возможным благодарить, и 
именно всё действующего Сына: «И Тебе славу 



возсылаем» — так оканчивает тягостно начавшуюся 
молитву («Никтоже достоин...») священник. 

Так тягота от «скверн» наших перешла постепен¬ 
но в покаянно-умиренную молитву о сподоблении со¬ 
вершить службу, а разрешилась славословием жерт¬ 
ве — Христу. И далее совершается символическое 
действие: архиерей (а я видел и священников, дела¬ 
ющих то же) «умывает руки». 

После того сокрушения, в коем мы устанавливаем¬ 
ся в данный, преджертвенный момент и о котором я 
так много распространился, после двукратных моле¬ 
ний об очищении, архиерей показывает и то, и дру¬ 
гое, — сознание вины и нужду в очищении благода- 
тию Святого Духа, — действием, омовением. А в 
новых архиерейских Чиновниках (книгах о «чинах», 
о службах) повелевается умыть (концами смоченных 
перстов) и очи, и уши, и уста, то есть почти всего че¬ 
ловека: весь есмь бо грешен. И при этом читается им 
молитва Господу о ниспослании Святого Духа на 
воду, чтобы Он, как во Иордане, освятил ее Своим 
«спасительным явлением». 

Но заканчивается эта молитва и просьбой об «ос¬ 
вящении всех людей». И по древнему обычаю воду, 
освященную руками архиерейскими, разносили по 
церкви, и верующие также омывали себя. 

А в молитве верных на Преждеосвященной литур¬ 
гии и прямо молятся о всецелом освящении: «Ты», 
Боже, «вся наша чувства страстнаго умерщвления 
свободи, благаго тем (им) владыку внутренний по- 
мысл (ум, главу) приставив; и око убо да не приоб- 
щно будет всякаго лукаваго зрения; слух же слове- 
сем праздным невходен; язык же да очистится от 
глагол неподобных; очисти же наша устне, хвалящия 
Тя, Господи; руки наша сотвори злых убо ошаяти- 
ся (отскакивать) деяний, действовати же точию яже 
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Тебе благоугодная; вся наша уды (члены) и мысль 
Твоею утверждая благодатию». 

А в это время певчие поют уже Херувимскую,— 
изображая херувимов и с ними подпевая Трисвятую 
песнь Пресвятой Троице. 

Как же связать такую дерзновенную песнь с тем 
сокрушенным духом, в коем мы находились только 
что пред этим? 

Думаю, так: «хорошим», «святым» христианам ес¬ 
тественно радоваться, благодарить и славить Троицу; 
а миряне мыслятся в Церкви — лучше нас, священни¬ 
ков. И потому они первые начали петь Херувимс¬ 
кую. Священнослужитель же еще читает о себе со¬ 
крушенную молитву («Никтоже достоин») и, лишь 
постепенно освобождаясь от страха, доходит мало- 
помалу до «славы» Христа. А потом архиерей очи¬ 
щает себя омовением; и уж лишь после этого, надев 
омофор (знак надежды на Искупительную жертву, 
ибо омофор — символ Агнца, положенного на плечи, 
как носят пастухи больных ягнят), поднимает молит¬ 
венно и дерзновенно очи и руки, и присоединяется к 
поемой Херувимской, уже умиренный. 

Но когда я слышу эту Трисвятую песнь, то у меня 
иногда еще более обостряется сознание своего недо¬ 
стоинства. Херувимы... и я. Светлейшая чистота и... 
мои немощи. Они лица закрывают пред Святейшей 
Троицей, а я смею очи поднимать, руки горе воздви¬ 
гать и им «припевать»? Я дерзаю стоять пред Тро¬ 
ичным Престолом Трисвятого — я, грешный... И тог¬ 
да сокрушение снова охватывает сердце, и очи 
наполняются иногда слезами покаяния.... 

Но в другой раз, — а иногда и после таких пере¬ 
живаний, — прибегают иные мысли: «Вот ведь, как я 
ни «недостоин», как ни «непотребен», а все же Ты 
допустил и меня совершать и службу эту, и предсто¬ 
ять Тебе, и припевать с херувимами... А если Ты 



допустил, то, значит, милость Твоя не исключила меня 
от “отроков Твоих”, а приняла в число служителей. 
А если приняла, то мне ли отрекаться? И потому, 
если уж не с славословием хвалы, то с миром созна¬ 
ния милосердия Его буду все же припевать Ему, Ми¬ 
лостивому Спасителю». 

А иногда еще и такие чувства посещают: 

«Да, Ты — Трисвят, Господи, а я — червь. Но я 
люблю Тебя, Всеблагий. Я верую в Тебя. Ни к кому 
иному не прибегаю, как только к Тебе, как бы ни был 
я плох. Да и все перед Тобою — нечисто. Но Ты 
Своею благостию приими нас; и Всемогущею Силою 
Святаго Духа очисти, убели, покрой все мое нечистое 
и удостой предстоять Тебе. Ведь моя вера и любовь 
к Тебе дороже Тебе, чем так называемые добродетели 
наши. Но и самые язвы мои пусть расположат Тебя 
к милосердию: я же страдаю — пожалей меня! К Те¬ 
бе прибегаю, как к врачу, — исцели меня! Не к кому 
иному прибегать мне! А Ты — благ, сама Благость; 
имя Тебе — Любовь!» 

И тогда по-детски доверчиво протянешь руки 
свои к Отцу с надежной мольбой. 

И только теперь мне стал более ясным самый 
главный «камень» надежды, на который опирается и 
Церковь в молитве «Никтоже достоин»,—это пере¬ 
несение центра упования с самого человека, с своих 
переживаний на Единого Посредника, «Ходатая Бога 
и человеков, Человека Иисуса Христа» (см.: 1 Тим. 
2 , 5 ). 

Да, единственный Ходатай лишь Он. И Ходатай 
всемощный, ибо Сам Бог. Ведь это я уже давно 
знаю... 

И, странно, даже читая постоянную молитву («Ни¬ 
ктоже...»), я как-то недостаточно ясно отдавал себе 
отчет в великой силе этого упования, [заключающего¬ 
ся] именно в опоре на Единородного Искупителя! 



Этим, вероятно, помимо моего недостоинства, 
объясняется то, что даже и после такой молитвы, 
вместо того чтобы умириться и уже смиренно-спокой¬ 
но просить принять от моего «непотребства» дары, 
продолжал иногда все мучиться... Но лучше идти за 
Церковью: она мудрее нас. А для нас это — и сми¬ 
реннее. 

Но я уже слишком долго остановился на этой 
молитве и на своих переживаниях. Однако это, мо¬ 
жет быть, поможет кому-нибудь уяснить: с какими 
покаянными, а отчасти и благодарственными, а еще 
более — уповательными на милость Ходатая чувства¬ 
ми — должно стоять за этою частью литургии: даль¬ 
ше придет благодарение, а сейчас еще — место пока¬ 
янию, но с надеждой. 

С этим связаны и другие молитвы и действия это¬ 
го момента. А именно. 

Когда люди поют Херувимскую песнь, диакон в 
это время кадит и алтарь, и всех молящихся. Каков 
смысл данного каждения? Можно думать, что как 
дым возносится кверху, так и мы свои молитвы 
припеваем херувимам. Но можно усмотреть и иной 
смысл: это каждение есть покаянная молитвенная 
жертва Богу от сокрушенного духа; такое понимание 
вяжется более с молитвами данного момента, содер¬ 
жание коих мы вскрывали доселе. И это выражается, 
между прочим, и тихим чтением покаянного 50-го псал¬ 
ма во время каждения диаконом, или архиереем — у 
греков, и сербов, и болгар, ибо он за всех молится, 
просит о прощении своем и молящихся; как предсто¬ 
ятель, имеющий сейчас приносить жертву; как пас¬ 
тырь, отвечающий за свою паству, почему, выходя к 
народу, берет в левую руку архиерейский посох, или 
жезл: «Помилуй мя, Боже, по вел идей милости...»,, и 
прочее, что написал царь Давид, после двойного гре¬ 
ха: прелюбодеяния и убийства. 



А после этого (или, если кадит диакон, то пред 
этим) архиерей, прочитав трижды с воздетыми рука¬ 
ми Херувимскую, целует распростертый антиминс, как 
Распятого Господа, ибо в Нем главным образом на¬ 
шел он опору и утешение в бездне сокрушения; и 
идет к жертвеннику... И здесь опять снова сознает 
свои грехи, «поклонився убо трижды, глаголет: Боже, 
очисти мя грешнаго». 

Затем «отлагает шапку» (митру) в знак смирения, 
покаяния и отложения своей власти пред жертвою 
Сына Божия, Которому Единому подобает власть те¬ 
перь, ибо все делается Его силою. И «поминает» 
всех, вынимая частицы. Зачем? — Опять в умилостив¬ 
ление за поминаемых, подобно тому, как и разбойник 
на кресте пред Крестною смертью Спасителя просил 
Его: «Помяни мя, Господи, во Царствии Твоем». 

Сейчас наступит в Евхаристии Царство Троицы; и 
мы просим и нас «записать» в число участников Его, 
дабы, лежа вместе на одном дискосе с жертвенным 
агнцем, то есть объединенными с Ним Его жертвою, 
мы вместе были бы приняты и на брак Царский. 

Между прочим, отсюда становится понятным уста¬ 
новившийся неписаный обычай, особенно хранивший¬ 
ся в сельских церквах: что просфоры можно выни¬ 
мать лишь до Херувимской; дабы нам и поминаемым 
нами не оказаться уже вне дверей Искупительной жерт¬ 
вы, когда будет возглашено: «Двери, двери!» (затво¬ 
рите). 

Но, как я писал, в древности поминались и выни¬ 
мались части после Пресуществления Святых Даров, 
что можно и теперь делать, в соответствии с идеей 
принесения жертвы за весь мир: и Небесный, и 
земной. 

Но и здесь очень уместно молиться о помилова¬ 
нии и живых, и умерших. Поэтому каждый из сослу- 
жащих священников подходит к архиерею и, целуя 



его в плечо (где лежит омофор, как знак жертвенного 
Агнца), просит: «Помяни и меня, грешного и недо¬ 
стойного раба Твоего (имярек)». 

После этого совершается так называемый великий 
вход. Естественное, историческое происхождение его, 
как известно, таково: Святые Дары (хлеб и вино) за¬ 
готовлялись доселе на жертвеннике (а прежде это 
была особая часть храма, как и сейчас еще есть в 
больших храмах или монастырях); а так как пришло 
время для совершения таинства, что совершается на 
престоле, то заготовленные Дары и переносят к этому 
моменту с левой стороны в центральную часть алта¬ 
ря. Но нужно усмотреть и другой смысл в соответ¬ 
ствии с богослужебным, молитвенным настроением: 
мы видели, что оно было весьма покаянное («Никто- 
же достоин», «очисти от скверны плоти и духа» и 
проч.), но разрешилось, главным образом, благодаря 
упованию на Самого Искупителя, «Приносящаго и 
Приносимаго»... 

И вот теперь эта мысль, эта вера, эта надежда, эта 
утешающая милость, эта опора на Агнца Мира, за нас 
имеющего быть принесенным, выражается в действии: 
Его уже несут на заклание за нас. 

Ободрись же, человек! Посредник умилостивле¬ 
ния, Ходатай примирения нас, грешных, уже идет на 
Свое «служение примирения». 

Бог во Христе примирил с Собою мир, не вменяя 
людям преступлений их и дал нам (служителям) 
слово примирения. И так мы... от имени Христова 
просим: примиритесь с Богом. Ибо не знавшего гре¬ 
ха Он сделал для нас жертвою за грех, чтобы мы 
в Нем сделались праведными пред Богом (2 Кор. 5, 
18-20). 

Поэтому, когда несут Дары через народ (в древно¬ 
сти, да и сейчас еще — в греческих церквах, также и 
в славянских, несут через церковь, через народ, а не 



по амвону лишь), этим показывается образно, что Аг¬ 
нец закалается за всех, за всю Церковь; и через стра¬ 
дания Свои Он и ее, Церковь, берет с Собою, соеди¬ 
няет Себе: ведь за нее Он страдает, а не за Себя... 
Как бы берет ее за руку. Или становится Посредни¬ 
ком между нами, грешниками, и Богом Правосуд¬ 
ным... В нашу «среду» (в середину) вошел Он и 
сейчас за нас будет приносить Себя в Искупитель¬ 
ную жертву. Не унывай же, человек! Надейся на «ми¬ 
лость мира», на примирение Искупителем! 

И когда несут по церкви, то говорят о всех: «Вас 
и всех православных христиан да помянет Господь 
Бог во Царствии Своем всегда, ныне и присно, и во 
веки веков». 

Певчие поют: «Яко да Царя». Доселе пели Три¬ 
святую песнь Животворящей Троице; но это сделалось 
возможным для верных только через Жертву Сына 
Божия, Которую и несут величественно, как «Царя 
всех». И после поминовения полагают на престоле, 
как Исаака на дровах, как не закланного еще Агнца 
на жертвеннике. А Церковь, уже предваряя смерть 
Его, читает и о погребении: «Благообразный», «Во 
гробе плотски», «Яко живоносец»; а из 50-го псалма, 
покаянного, читает лишь уповательный конец: Убла¬ 
жи, Господи, благоволением... тогда возложат на 
алтарь Твой тельцы. 

Так все это связано с благонадежным покаянием 
данного момента. 

И, казалось бы, теперь уже можно приступать и к 
жертвенному действию, к Евхаристии. Но Церковь 
произносит до этого еще одну ектению: «Исполним 
(дополним) молитву нашу Господеви...» 

Я после разъясню строй всей литургии, и тогда 
выяснится, почему одна ектения технически оторва¬ 
лась от целой группы прежних ектений, произнесен¬ 
ных в этой части литургии до Херувимской; а здесь 



хочу поставить ее лишь в духовную связь с молит¬ 
венным настроением. 

Ектения эта, как знаем, — «просительная», и в ней 
мы и сокрушаемся, и молимся о прощении грехов 
(«дне свята... и безгрешна», «ангела... хранителя 
душ и телес», «прощения и оставления грехов», «в 
мире и покаянии... скончати» жизнь, «христианския 
кончины... и добраго ответа на Страшнем судищи... 
просим»: «подай, Господи»). 

Поэтому понятно, почему она является уместною в 
этом преджертвенном, покаянном моменте литургии, 
о чем все время мы и говорили. 

И лишь спрашивается: почему она поставлена 
уже после Херувимской и после перенесения угото¬ 
ванной жертвы, а не до Нее? 

Можно объяснить так. До Херувимской было не¬ 
сколько ектений (между прочим, и великая — сокра¬ 
щенная, которая теперь стоит в начале литургии 
оглашенных); и в них Церковь молилась о самых 
разных вещах, и не только об одних верных, но и об 
оглашенных. А потом она повелевала «отложить вся¬ 
кое житейское попечение» (в Херувимской), забыть о 
всяких нуждах второстепенных, земных, — может быть, 
вообще и приемлемых, но в данный момент вознесе¬ 
ния жертвы на заклание — уже не соответственных 
моменту... Теперь нужно сосредоточиться исключи¬ 
тельно на самых возвышенных предметах: Царстве 
Пресвятой Троицы, благодарении Ее, хвале, на Иску¬ 
пительном жертвоприношении... Все же остальное — 
забыть. А о себе лишь помнить с одной стороны: 
подготовлены ли мы духовно к этому моменту? И, 
конечно, ответ будет всегда сокрушенно-покаянный: 
«Несть достоин, ниже доволен, да под кров внидеши 
храма души моея: занеже весь пуст и палея еси» (мо¬ 
литва 2-я Иоанна Златоуста пред причащением). 



Это покаянное настроение и выразилось уже в 
тайных молитвах («Паки и многажды», «Никтоже»), 
Но оно же вот теперь выражается и в ектении; а если 
бы она была приставлена ко всем другим ектениям, 
где мы молимся обо всем (и о властях, и об архиере¬ 
ях, и усопших, и оглашенных, и о благорастворении 
воздухов, и изобилии плодов земных, и о плавающих, 
и путешествующих), то есть когда и великая ектения 
была здесь, тогда она как бы затерялась среди других 
желаний и прошений. Но когда теперь, после «выхо¬ 
да», нам уже нужно сосредоточиться только на жер¬ 
тве и на себе, на своей душе, короче — на спасении, то 
очень хорошо сделано, что эту «просительную» «ду¬ 
ховную» ектению выделили от других и поставили 
особо, отдельно, одну; для этого оставалось ей лишь 
одно место: после Херувимской, перед самой Евхари¬ 
стией. Нужно было продолжать углубляться в тихое 
покаяние с надеждой: первое выражается в молениях 
о прощении грехов, а вторая — в молитвенном призы¬ 
вании «Пресвятой, Пречистой... Богородицы со всеми 
святыми» и предании всех и себя «Христу Богу». 

Это первое объяснение. 

А второе — связано с мирянами. Как мы видели, 
лишь священник, да и то тайно, молится об очище¬ 
нии (и то больше — своих грехов); а для молящихся 
читаются ектении (теперь в сокращении), в коих ми¬ 
ряне совсем не слышат покаянных мотивов, а они не¬ 
обходимы пред жертвою; хотя бы по одному тому, 
чтобы осознать, ради чего Сын Божий возносит Себя на 
крест. Ради чего приноситься будет Жертва? — Грехов 
ради наших. Об этом будет сказано в Символе веры, 
но в общей и положительной форме: «Нас ради 
человек, и нашего ради спасения... воплотившагося... 
Распятаго же за ны...» 

А в ектении прямо говорится о грехах. Но так 
как миряне тайных молитв теперь не слушают (преж- 



де они были гласными), то им тем более нужна эта 
ектения, ибо лишь в ней услышат покаянные моти¬ 
вы, громко произносимые диаконом. Это вторая при¬ 
чина. 

Наконец, третья связана с моментом приготовле¬ 
ния жертвы. Народ видел, как несут Агнца на зако- 
ление... Ради кого? За что? — «Ради меня, за грехи 
мои»,—говорит нам самое это действие. И как ес¬ 
тественно затем сосредоточиться на молениях о про¬ 
щении... 

«Помяни мя, Господи!» «Да помянет вас Гос¬ 
подь!» И меня помяни, не забудь, не отринь, но по¬ 
милуй, заступи, спаси Своею благодатию, простив гре¬ 
хи мои! И сначала священник «поминает», ибо ему 
дана благодать такая в хиротонии, как посреднику 
между Богом и паствою. Но даже и «молитва пра¬ 
ведника» требует «поспешествования» содействием, 
участием самих богомольцев, самой паствы (см.: Иак. 
5, 16). 

Поэтому нужно, чтобы к жертвосовершителю при¬ 
соединились и люди: «Исполним (и мы) молитву на¬ 
шу», мирскую. 

Далее, хотя Искупление совершается Самим Агн¬ 
цем, но и от нас требуются по крайней мере покаяние 
и вера. 

Вера потом будет изложена в Символе, а покаяние 
выражается сейчас в ектении. И даже так именно 
лучше, ибо в порядке духовной жизни так и бывает: 
сначала человек должен сознать свои немощи, беспо¬ 
мощность, гибель, нищету, банкротство: должен поте¬ 
рять «веру в себя», как говорит царь Давид: Нищ 
есмь аз, и в трудех (скорбях) от юности моея, воз¬ 
нес же ся, смирихся и изнемогох (Пс. 87, 16). 

Сначала возносился, на себя надеялся; потом дол¬ 
жен был смириться; а в конце концов — дошел до 
« изне-можения » ( бессилия ). 



Только после такой сокрушающей нищеты можно 
всей душою «взыскать Господа пред собою всегда»*. 
Покаяние ведет к вере, к сознанию нужды в Искупи¬ 
теле — Сыне Божием... Такой путь указан и апосто¬ 
лом Павлом в Послании к Римлянам (см.: Рим. 1, 18; 
3, 23) — о виновности и беспомощности всех: и язычни¬ 
ков, и иудеев, о спасении во Христе (см.: Рим. 14, 3—9). 

А уже после исповедания веры человек получает 
плоды Искупления: вера, по общему отеческому уче¬ 
нию и апостольскому, усваивает нам «заслуги» Иску¬ 
пительной жертвы. Надобно, чтобы приходящий к 
Богу веровал сначала, что Он есть, и ищущим Его 
воздает спасением чрез Сына (Евр. 11, 6). 

Потому, когда несут на великом выходе агнца за 
тебя, не думай, что это за твои дела, но помышляй, что 
от тебя эта жертва требует подвига веры, покаянно¬ 
аскетического подвига. Это третье объяснение в свя¬ 
зи с жертвой. 

И, наконец, — доселе, даже в тайных молитвах, мы 
или сами просили («очисти», «прости ми непотребно¬ 
му»), или лишь ссылались на будущую жертву, на 
Архиерея Христа, имеющего Себя принести. Но вот 
теперь, когда Он, как Агнец, уготованный на заколе- 
ние, в виде Святых Даров уже «предлежит» на жерт¬ 
веннике; теперь именно мы имеем особое основание 
молиться о помиловании: прежде мы созерцали Его 
лишь верою и ссылались на Его Ходатайство, а сейчас 
Он сам уже лежит, как Исаак, связанный Авраамом на 
заколение. И вследствие этого мы имеем новое и 
самое действенное, самое сильное основание молиться 
о помиловании нас Богом Отцом, по любви к нам 
ради Сына («Ублажи, Господи»), по щедротам мило¬ 
сердия, приготовившего Себя в жертву Искупления. 
Она еще не совершилась; но уже все готово. И, ссы¬ 
лаясь на нее, мы просим. 

*Ср.: Я взыскал Господа , а Он услышал меня (Пс. 33, 5). 
Всегда я видел Господа пред собою (Пс. 15, 8).— Ред. 



Что именно такое (и, собственно, самое главное ос¬ 
нование) объяснение помещения здесь просительной 
ектении,— это, помимо общих соображений, видно из 
самого текста ее, из тайной молитвы и заключитель¬ 
ного возглашения: «Исполним молитву...» И тотчас: 
«О предложенных Честных Дарех Господу помолим¬ 
ся» за всех, в храме сущих. 

Вот — новое основание, ссылка на новый мотив: 
Дары уже предлежат, ходатайствующие за нас; хотя 
еще не «принесенные» и не «освященные», — как 
скажет Церковь после Пресуществления, а лишь 
«предложенные» для этого. А если «предложенные», 
то этих слов, и, следовательно, и самой ектении, нельзя 
еще было говорить до Херувимской, до перенесения 
и предложения Святых Даров на престол. 

И далее, в тайной молитве говорится о «жертвен¬ 
ности»: «Господи Боже... Едине Святе (а мы все 
грешны), приемляй жертву хваления... приими и нас 
грешных моление» (пока еще не — жертву), «и при¬ 
неси ко Святому Твоему (на Небесах) жертвеннику, 
и удовли (удостой, дозволь) нас принести Тебе дары 
же и жертвы духовныя, о наших (священнических) 
гресех и о людских (мирских) неведениих; и сподоби 
нас обрести благодать пред Тобою, еже быти благо¬ 
приятней жертве нашей, и вселитися Духу благода¬ 
ти... в нас, и на... Дарех, и на всех». 

Все связано с жертвою; и так молиться можно, и 
лучше тогда, когда она уже вот предлежит. 

О чем же молится Церковь здесь, кратко говоря: 
«Сподоби, Господи, принести жертву Тебе за нас»? 
Да, но основание к этому какое? — Наше покаянное 
«грешных моление» (сюда относится и ектения эта), 
и Твое, Боже, благоволение («благодать»), и вот эта 
«жертва хваления». Ради Нее, ради («о») «предло¬ 
женных Честных Даров», ради милости Сына, просим 



и прощения, и даже сподобления совершить, принести 
Духом Святым Евхаристическую жертву. 

Значит, всё — Христом, всё — Его Жертвою, всё — 
по Его любви, щедротам. Поэтому заключительный 
«воз-глас» (то есть гласное, в голос, громкое воз¬ 
глашение) этой тайной молитвы, произносимой после 
всей ектении, который теперь лишь и слышат миря¬ 
не, — ссылается на любовь Христа — Агнца, через Ко¬ 
торого ниспосылается благоволение Троицы: «щедро¬ 
тами (то есть, в сущности, жертвою) Единороднаго 
Сына Твоего (все то соверши, а особенно приими 
жертву Его, о нас имеющую быть принесенною), с 
Нимже благословен еси со Пресвятым... Духом». 

Вот какая причина или, лучше, многие причины 
перенесли эту покаянную ектению из группы других 
прошений за Херувимскую песнь, к самой Евха¬ 
ристии. 

Этим и кончается уповательно-покаянный момент 
литургии верных. Люди подготовились к самой глав¬ 
ной части ее — Евхаристии. Сейчас начнется совер¬ 
шенно другой момент, с совсем иным характером: от¬ 
кроется благодарственно-хвалебная вечеря. О ней мы 
уже говорили. Там покаянных чувств почти совсем 
нет, все — хвала, славословие, благодарение, «жертва 
хваления». 

А если и вспоминается о грехах, то не для воз- 
гревания уже покаянных чувств, а для обоснования 
благодарственной хвалы. 

И в этот момент, согласно и тексту Евхаристии, и 
по ходу литургии, как мы говорили выше, подобает 
слиться с Церковью в «евхаристических» чувствах 
благодарной любви. И, желая начать эту часть, Цер¬ 
ковь обращается к молящимся и посылает им: «Мир 
всем», «успокойтесь же теперь совсем». Так перед 
переменой настроений нужно хоть на момент успоко- 



иться. Церковь хочет оторвать чад от сокрушенных 
мучительных мыслей о грехах и дарует им «мир». 

Другой смысл этого «мира» обыкновенно усмат¬ 
ривается в желании приготовить людей к какому-ли¬ 
бо важному последующему моменту (чтению Апосто¬ 
ла, Евангелия, Евхаристии, причащению; все это 
предваряется возгласом: «мир вам», «мир всем»). И 
это тоже правильно: наступает самый великий мо¬ 
мент службы — введение в Царство Троицы, Искуп¬ 
ление, Пресуществление; начинается торжественное 
славословие Спасающей Троице. 

И подобало бы, и подобает слиться с Церковью в 
хвале благодарения, хотя бы в этот момент. «Но так ли 
бывает?» — спросим себя. 

Увы! Не так, не всегда так, не совсем так. Но, 
может быть, это оттого, скажет кто, что вот мы не по¬ 
нимали доселе, как нужно? Отчасти и поэтому, прав-, 
да. И нужно, и должно стремиться проникнуться те¬ 
ми чувствами, какие указывает Церковь. 

Но все это возможно и легко истинным «верным», 
«святым». А мы? 

И мне трудно бывает отделаться, — даже в такой 
момент хвалы, — от сокрушенного сердца, которое 
перемешивает радость с старыми покаянными возды¬ 
ханиями, а то и сокрушенными воплями, как камен¬ 
щик переслаивает кирпичи известкой. 

Опишу, как и почему это бывает; может быть, и 
другим пригодится. И, кажется, не я лишь один пе¬ 
реживаю подобное; даже и в богослужении литургии 
мы еще встретимся со скорбными мотивами. Но рас¬ 
скажу о своем, о личном. 

Вот что бывало. 

ХВАЛА И НАДЕЖДА 

Слышу: «Возлюбим друг друга!..» Люблю ли я? 
Любим ли мы? Не холодны ли мы душою друг к 



другу? Не чужие ли мы? Даже не враги ли мы кому- 
нибудь? О! Легко сказать: «возлюбим»... А как да¬ 
леко до дела! 

Любил ли я прежде? Не причинил ли я горя и 
зла моим «ближним»? 

И вдруг всплывут из прошлого, иногда давно 
забытого, твои дела, которыми ты нанес раны и язвы 
другим. И теперь-то уже невозвратимо. А ведь почти 
всякий грех наш ранит не только нас, но и ближних. 
Об этом можно бы распространиться и сейчас, можно 
много думать и при возгласе «возлюбим», но тяжело 
приоткрывать завесу прошлого. Лучше задержу ее, 
взглянув туда лишь на мгновение... Трудно. Да и 
некогда долго углубляться: уже Символ веры поют... 

Вот уже нам новый повод к сокрушению: на ве¬ 
черю принимают лишь любящих... А мы? И пред¬ 
ставьте: если бы и теперь нам нужно было целовать 
друг друга чистым поцелуем мира и любви, не было 
ли бы это лицемерием? Да, хорошо, что Церковь 
вывела этот святой обычай: не под силу он нам, 
нелюбовным. Даже когда мы целуемся в алтаре, одни 
священнослужители, и тогда бывает трудно: разве мы 
не чужие? Разве мы в самом деле братья единой 
Чаши? Разве мы «любим друг друга»?.. О! «Возлю¬ 
бим, возлюбим»... Горестное слово: горько его слу¬ 
шать. Нет, не любим и мы... Самое большее, если 
победим дурные чувства вражды, или обвинения, или 
осуждения. А говорим: «Христос посреде нас»... Где 
Он, там — любовь: Он — глава, мы — члены одного 
тела Его. «Члены»... Как не похоже! Нет, нет! 
Остался один «образ (вид, маска) благочестия». 
«Силы же Его» (сути, духа) — увы! — отреклись 
мы (2 Тим. 3, 5). А форму соблюдаем. Но и она 
иногда еще помогает. 

Один игумен меня оговорил. А завтра — служить 
с ним. «Как же, думаю, буду служить? Как я поце- 



луюсь? Как скажу: “Христос посреде нас”, если у 
меня в душе — бес злобы?» 

И стал я мучить себя сначала физическим утом¬ 
лением — не помогло ничуть. Подошла уж и всенощ¬ 
ная, а у меня жжет в сердце, как в печи. Что делать? 
Осталось одно: пойду на исповедь, а сначала попро¬ 
шу у него прощения. И пошел, поклонился (по 
обычаю монастырскому) в ноги ему и сказал: «Про¬ 
стите, иду исповедоваться». Он, не зная моего настро¬ 
ения, ответил просто: «Бог простит. Простите и ме¬ 
ня». «Нет, батюшка, — говорю ему, — я на вас особую 
вражду имею».—«За что же?» — спрашивает он; 
вероятно, ему не приходило и на ум, что он «уронил» 
меня с клироса. «За ваше утреннее распоряжение о 
клиросе». — «А-а! — спокойно, ровно ответил он,— 
Ну, простите меня, я человек от природы гордый». 

Но — дивное чудо! Мне уже не нужны были ни¬ 
какие его извинения: после моего прошения о проще¬ 
нии у меня — непостижимо! — все дурное куда-то ис¬ 
чезло, точно его и не было в душе. И мы служили на 
другой день мирно. Так и разрешилось в данном 
случае. 

В другой же раз у меня возникло худое чувство 
к другому монаху оттого, что враг мне представил его 
лицемерным ханжою. Это было неверно. Он же и не 
подозревал о моем настроении. Не желая смутить 
его, я решил лишь мысленно пред ним покаяться и 
дал обещание: если на исповеди духовник повелит 
мне попросить у него прощения в дурном подозре¬ 
нии, то попрошу. Духовник — опытный старец, выслу¬ 
шав, не благословил мне смущать его раскаянием 
своим. И опять мир был в душе... 

Да! Далеко нам до настоящей любви, которая, 
собственно, есть любовь ко врагам, то есть к причи¬ 
няющим нам боль. А если и полюбим на момент, то 
скоро опять поддаемся недобрым чувствам. Да, труд- 



но любить, и любить не отвлеченно, а конкретно, оп¬ 
ределенных людей, близких тебе. 

Между тем Евхаристический канон требует этого 
условия прежде всего, с самого начала. 

Как тут сразу же не смириться опять? Как не 
возвратиться к сокрушению? 

Но я намеренно пропустил еще один возглас, 
чтобы уже покончить с вопросом о любви. 

Когда диакон (или священник, если он служит 
один) пригласит Церковь к «Возлюбим...», то сам 
бросается к Дарам и говорит слова любви Богу: 
«Возлюблю Тя, Господи!..» и проч. 

«Возлюблю Тя, Господи, Крепосте моя! Господь 
утверждение мое и прибежище мое!» 

Грешен... Виноват... Борим... Беспомощен... 
Осуждаем и другими, и своей совестью... Выхода 
нет... Улучшения не вижу... Облегчения не заме¬ 
чаю... Не к кому прибежать за утешением и под¬ 
держкой... Как заяц, загнанный настигающими соба¬ 
ками... Кругом окружен... Враги настигают... Уже 
слышу их ядовитое дыхание... Куда еще кинуться? 
Во все стороны бросался, и везде запертый круг... 
О! бедный! Куда бежать еще?.. И вспоминаешь сло¬ 
ва царя Давида, такие горькие, такие беспомощные: 
Ждах соскорбящаго, и не бе (не было), и утешаю¬ 
щих, и не обретох (Пс. 68, 21). Или еще: На пути... 
скрыта сеть мне. Смотрях одесную (направо по¬ 
смотрел, ища какой-либо защиты), и возглядах (огля¬ 
нулся кругом), и не бе знаяй мене (Пс. 141, 4—5). 

Странно: ни одного знакомого! Точно никто его и 
не знал никогда раньше... Хотел бы убежать куда- 
нибудь, но погибе бегство от мене, то есть закрыт 
Для меня путь бегства. Святой Давид так молился, 
когда Саул преследовал его, и он, скрываясь, забежал 
в пещеру, откуда уже не было выхода (в славянском 
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тексте: внегда быти ему во вертепе молящему¬ 
ся) (Пс. 141, 1). 

И что же — царь в таком безвыходном поло¬ 
жении? 

«Воззвах к Тебе, Господи... Ты еси упование (на¬ 
дежда) мое!.. Вонми молению моему, яко (потому 
что) смирихся зело... До края дошел! До полной без¬ 
надежности! Избави мя от гонящих мя, яко укрепи- 
иіася (усилились) паче мене! Изведи из темницы 
душу мою! (Пс. 141 на вечерне). Ты еси прибежище 
мое от скорби, обдержащия (охватившей) мя! Радо- 
сте моя! избави мя от обышедших мя!ь (Пс. 31, 7). 

И сколько таких мест в псалмах о безвыходности 
и надежде на Бога лишь! Полна Псалтирь. 

И чем больше видишь своих (внутренних) врагов, 
чем больше испытываешь скорбей, чем сильнее созна¬ 
ешь свою беспомощность, тем все более и более начи¬ 
наешь не только понимать Псалтирь, но и любить ее. 
И псалмы стали оживать, точно про тебя и для тебя 
написано. Вечная книга для скорбного мира! Неда¬ 
ром ее любили подвижники, особенно остро знавшие 
внутреннюю ожесточенную борьбу. Недаром в пре¬ 
дисловии к Псалтири написано: «Вопрошен бысть 
великий Иоанн Златоуст от братии: “Добро ли есть 
оставити Псалтирь?” Он же рече: “Уне (лучше) есть 
солнцу престати от течения своего, нежели оставить 
Псалтирь: вельми бо есть полезно еже поучатися 
псалмом. ...Вся бо нам книги (хорошие то есть, да в 
древности русской плохих-то и не писали: оттого 
и было такое почитание Писаний) на пользу суть, и 
печаль творят бесовом, но — не якоже Псалтирь. Да 
не нерадим”» (не будем беспечны). 

Но я опять отвлекся... 

Куда же бежать? — Только к Тебе, Богу Живому. 
Рече сердце мое: Господа взыщу (Пс. 26, 8). 



И я бросаюсь к Господу моему в скорби сокруше¬ 
ния моего: возлюблю Тебя, Крепость моя! Прибежи¬ 
ще мое! Хватаюсь за Тебя! Только Один Ты — за¬ 
щита моя! 

Как иногда горячо срываются с уст эти слова. 
Есть прибежище грешнику! Есть спасение виновно¬ 
му! Есть где укрыться гонимому! 

Я теперь прибегаю не как любимый к Любящему 
и даже не как любящий к Любимому, как бы полага¬ 
лось по смыслу Евхаристии, а как гонимый к Заступ¬ 
нику. Но слава Ему, есть к Кому броситься! И Он 
вот здесь, с тобой! 

И потому, когда после этого целуешь дискос, чашу 
и престол, то целуешь с благодарностью за спасение 
от гибели. Так освобожденные от жестокого истяза¬ 
ния целуют освободителям не только их руки и ноги, 
но даже и поводья коней, на коих они сидят... 

После — Символ веры. Спаситель пришел... Есть 
спасение. Легче... Плачу с надеждой... 

«Благодать Господа нашего Иисуса Христа, Лю¬ 
бовь Бога и Отца, и Причастие (общение) Святаго 
Духа...» 

Слышу или сам произношу эти чрезвычайно уте¬ 
шительные слова. С нами — милость Пресвятыя Трои¬ 
цы... Рад. А со мною есть? Жду ответного от вас 
слова: «И со духом Твоим!» 

Ну, слава Богу! — думаю... Если я им сказал, и 
слова непременно превращаются в силу, в дело, то 
в ответ мне — не пустое «пожелание», а обратное 
взаимодействие... И со мною — Пресвятая Троица! 
Еще мирнее становится покаянному сердцу. 

«Благодарим Господа!» 

Говорю, но не всегда одинаково чувствую. Иной 
раз это скажу, а сил благодарить в себе не нахожу: 
слабы крылышки... И от этих слов тогда — грустно, 
больно станет: не можешь, не можешь как нужно. 



А другой раз и иначе переживешь, даже когда и 
сознаешь свое не достоинство: ну, хорошо, пусть я — 
«непотребен»... Истинно! Но зато Ты — Свят! И за 
это буду хвалить Тебя! Даже если Ты осудил бы меня, 
и по правде осудил, и тогда я — виноват, а Ты — 
прав! Буду славить Тебя! Я заслуживаю кары, а Ты 
всегда — только одного благодарения! Ты скорби нам 
посылаешь, но мы заслужили их, и даже в несравнен¬ 
но большей степени. И опять — слава Тебе! 

Вообще Тебя нужно только благодарить! 

Я грешник? Но Ты не только за меня пострадал 
тогда, на Голгофе, но прощал меня без числа. И вчера 
опять простил на исповеди. И в какой это раз! Вижу 
Твою милость. Не караешь, а прощаешь... И даже 
что еще! Даже радуешь меня, грешника! Мир даешь! 
В службу допускаешь. На вечерю пригласил; а если 
я и сам пришел, то вот не гонишь, не выбрасываешь. 
Как не благодарить? И иногда я говорю эти слова с 
силой великого убеждения; а иногда с тихой верой. 

За все, за все «Благодарим Господа!» 

И во время пения «Достойно и праведно покло- 
нятися...» уже бывает у меня мирно; редко, очень 
редко возникает что-либо сокрушенное: поклоняюсь 
Пресвятой Троице, большей частью с благодарением; 
здесь мое настроение почти совпадает с церковными 
молитвами. Тяжесть уступает место миру надежды. 
Да и устало уже сердце от беспрерывного покаяния 
и муки. Сил мало... 

А Церковь поднялась уже к самому Престолу 
Небесному и с ангелами поет хвалебный гимн Трои¬ 
це: «Свят, Свят, Свят...» 

Значит, и я Ей уже предстою... Но что же в душе 
моей?.. Нужно бы Ее славить, хвалить, благодарить... 
А между тем мою мысль приковали другие слова, не 
о Ней, Пресвятой и Великолепой, а о Единородном... 



И я вижу больше эти слова: «Да всяк веруяй в Него 
не погибнет...» — Вот что для меня дороже сейчас. 

Не погибну! Лишь бы веровать! 

И я верую! Верую! Да и как не веровать? К кому же 
иному тогда бежать? Ведь я уже видел, ясно видел, 
как Давид в вертепе: «погибе бегство» для меня. И 
если апостол Петр на слова Господа, сказавшего две¬ 
надцати ученикам: «Может быть, и вы (как и мало¬ 
верные, соблазнившиеся учением о Теле и Крови) 
хотите отойти?» (см.: Ин. 6, 67), ответил: Господи, к 
кому нам идти? Ты один имеешь глаголы вечной 
жизни. И мы уверовали и познали, что Ты — Хрис¬ 
тос, Сын Бога Живаго (Ин. 6, 68 — 69), то и я могу 
в это время с апостолом сказать те же слова, ибо я 
знаю: в иное место некуда бежать! Да я уже и сказал 
это: «Ты, Господи, Крепость моя!» 

И вспомнилось мне, когда я пришел к угоднику 
Божию, гефсиманскому старцу отцу Исидору, спро¬ 
сить окончательно: идти ли мне в монашество, он, 
давши некий ответ, стал готовить для меня самовар¬ 
чик, а сам все пел старческим голосом ирмос 6-го гла¬ 
са: «Христос моя сила, Бог и Господь...» 

Давно я уже стал думать: не случайно он пел, а 
пророчески, наставительно для меня. Провидел он, 
святой прозорливец (а я увидел это сразу тогда на 
самом себе), что мне одна будет надежда на Бога: 
«Христос — моя сила!» 

Так, вместо того чтобы славословить Троицу, что 
составляет сущность Евхаристии, мы (то есть я, а мо¬ 
жет быть, и другие) все укрываемся под защиту Ис¬ 
купителя нашего. 

Конечно, это свидетельствует о нашей еще нищете, 
о неспособности возвыситься до хвалы благодарной 
любви, к чему зовет нас Церковь; но что же иначе де¬ 
лать? 



А раньше я уже писал: какою радостью надежды 
отзывается в моей душе одно слово: «веруяй»... 

Только за веру — не погибнешь! Хотя бы — за 
одну веру! И о делах ничего не упоминается. И даже 
о сокрушении уже не говорится здесь, потому что все 
полно славой, благодарностью, хвалой, любовью! 

Но вот наступает момент Искупительной жертвы, 
таинство Пресуществления Тела и Крови. «Приими- 
те, ядите... во оставление грехов». «Пийте от» Чаши 
«вси... во оставление грехов». 

«Во оставление...» Как утешительно слушать это 
покаянному сердцу! Пусть я и грешный, и все мы 
грешные. Пусть мы еще недостойны славословить с 
полной преданностью Пресвятую Троицу. Но уже 
нам открывается путь к этому: даются средства «во 
оставление грехов», которые, собственно, и мешают 
нам пребывать в Царстве Троицы и блаженно сла¬ 
вить Ее. Есть надежда! 

А еще более утешаешься тем, что к вечери Тайной, 
к Агнчему браку, допускаются не одни святые, уже 
спасенные, а ищущие спасения, очищения. Ибо иначе 
какой смысл был бы в словах, что причащение Тела 
и Крови бывает «во оставление грехов» и для этого 
именно и установлено?! Несомненно ясно, что на 
брачном пиру должно быть место тем, для которых 
он и установлен; эта вечеря — и благодарственная-, но 
одновременно и целебная, спасающая. 

И эту именно часть Евхаристии, — искупитель¬ 
ную,— люди больше и воспринимают; и понятно: нам 
ближе наше исцеление, наши скорби, наши язвы; а 
следовательно, ближе еще Врач, Утешитель, Искупи¬ 
тель. И невольно хочется сказать и сейчас: «Слава 
Богу!» 

Да, слава Богу Милосердному! Слава Пресвятой 
Троице! Смилостивился по любви Своей великой и 



дал Единородного Сына во спасение и искупление за 
наши преступления «во оставление грехов». 

...И это упование пересиливает покаянную труд¬ 
ность души, и в ней укрепляется вера и надежда в 
милость Божию. 

Сына Своего дал за нас! И Он пришел! И при¬ 
шел,— как Сам сказал, — не для того, чтобы судить 
мир, но чтобы спасти мир. 

Он — Спаситель наш! Он за нас страдал! Он 
даже Свое Тело и Кровь теперь предлагает нам, лишь 
бы мы спаслись, лишь бы получили оставление грехов. 

И это — Камень нашей веры, твердыня нашего 
упования — вера в Спасение Господом Иисусом Хри¬ 
стом! Спасение — по благодати, по милости! 

И на сей вере я, по милости Божией, по благодати 
Святого Духа, стою и буду стоять! Пусть что угодно 
говорят люди и враг, но я, прежде всего и больше 
всего, уповаю и буду уповать на «безмерное человеко¬ 
любие» (из молитвы за Херувимской) Спасителя 
моего Господа Иисуса Христа! 

Другие твердят о необходимости «добрых дел», о 
«собственных» подвигах, о «самосовершенствовании», 
но я больше, несравненно больше, уповаю на Его ми¬ 
лосердие, Его помощь, Его благодать... 

Иные пугают мою душу муками, наказаниями, 
карающим Правосудием, постоянным и будто бы со¬ 
вершенно неустранимым возмездием, и притом не 
только в будущей жизни, но еще и в этой. Я же не¬ 
сравненно более надеюсь на прощение, на помилова¬ 
ние, на милость. 

Иные пугают неустранимостью зла, неотвратимых 
вражьих одолений, безысходностью в борьбе света со 
тьмою; а я отвращаюсь от этого всею душою, оттал¬ 
киваюсь, и хватаюсь за руку моего Спасителя и с на¬ 
деждой держусь лишь Его: Ты можешь спасти от всех 
врагов и спасешь! Ты все злое можешь сокрушить! Я 



молюсь Тебе! Я верю в Тебя! Ты — моя надежда! Ты 
для этого и пришел, чтобы спасать. Ты этого только и 
желаешь! 

«Тебе не радость, — говорит святой Ефрем Си¬ 
рин, — посылать нас в вечные муки!» 

Тебе имя — Любовь! Ты наш Искупитель! 

Да, может быть, Ты и скорби пошлешь, крест дашь; 
но и это сделаешь по той же любви к нам, к нашему 
спасению. И Сам поможешь понести же его! И по¬ 
тому с успокоением полагаюсь далее на Твою волю 
милостивую! 

Потому не только ни к кому не пойду от Тебя, но 
всей силой веры, любви и упования прильну к Тебе, 
Спаситель мой и Бог Искупитель! 

И я свою веру в Спасителя уже много раз испо¬ 
ведовал; и паки реку о ней: она — жизнь души моей! 

Пусть не отрывает меня никто от нее! Она одна — 
единственная моя надежда! Мой мир! 

Как же мне не славить Его, Спасителя, и послав¬ 
шего Его Отца?! Слава Святой Троице! 

Нет мне надежды на себя, на человека, а только 
одна надежда на Тебя. «Моего», кроме грехов, ничего 
нет. Все доброе — от Тебя, и за Твое же благоволение, 
через Твою же спасительную для меня жизнь, и в 
особенности за Искупительную жертву, с последую¬ 
щими за ней — воскресением, вознесением и ходатай¬ 
ством за нас одесную Отца; и даже на Страшном 
суде Ты будешь определять судьбу нашу. Всё — Ты! 
И эту жертву поэтому приносим мы Тебе же... Но и 
она — не наша, ибо всё Твое: не только не наше — 
воплощение Твое, Искупление и умилостивление, но 
даже и эти «вместообразныя» (заменяющие) хлеб и 
вино — Твое же произведение. Наше же разве — про¬ 
изволение, вера, молитва, да вот — действие, принесе¬ 
ние, а Дары — Твои. 



Поэтому Церковь и вспоминает сначала — «вся, 
яже о нас бывшая: крест, гроб, тридневное воскресе¬ 
ние, на Небеса восхождение, одесную седение, Второе 
и славное паки пришествие» Господа, то есть все, Им 
совершенное, а не нами. Затем в кратких трех словах 
она выражает эту мысль и показывает действием: бе¬ 
рет священник (или диакон, если он есть) Святые 
Дары на крестообразно переложенные руки, поднима¬ 
ет их (возносит) и говорит: «Твоя от Твоих Тебе 
приносяще о всех и за вся». То есть приносим Тебе 
Твои же Дары (жертву), взятые из Твоих же творе¬ 
ний (разумеется хлеб и вино, а равно и самое во¬ 
площение Сына Божия), за все, что мы получили от 
Тебя, для всех людей. 

Эти три слова — Твое, из Твоего, Тебе — сильнее 
всего говорят нам, что нашего ничего нет, а все — Бо¬ 
жие: потому и надежда наша — на Него. 

Это так отвечает всему смыслу Искупления, со¬ 
вершенному и совершаемому собственно не нами, а 
Спасителем, что еще более обретаешь мир душе не¬ 
мощной: ведь и в самом деле — чего и взять-то от 
нас? И все возлагаешь на Господа. И люди, сознавая 
это, а вместе зная, что наступил сейчас важнейший 
момент Пресуществления Святых Даров, принесения 
Искупительной жертвы, становятся на колени, что 
обычно делают в самые важные моменты, хотя этого, 
по Чиновнику, на Востоке не полагается, но вполне 
можно одобрить этот новый обычай, ибо он не только 
свидетельствует о благоговении к величайшему таин¬ 
ству; не только поклонение Троице, сейчас в Пресу¬ 
ществлении действующей (Отец посылает, Дух Свя¬ 
тый нисходит, Сын закалается), но и сознание своей 
виновности, вызвавшей эту жертву Единородного, и 
своей бессильности, и надежды лишь на Искупителя; 
а в конце всего, хотя бы это лучше чувствовать в 
начале, благодарение за все со девающему Спасителю. 



А в Служебнике, вместо этого стояния на коленях, 
о диаконе, держащем Святые Дары, говорится: «и 
поклонится (нагнется) умиление», про народ (лик) 
сказано: «творит поклон». Обычно же поклон этот 
земной (если не от Пасхи до Пятидесятницы, а по 
канонам не полагается собственно и в воскресенье; 
но обычно это правило не соблюдается: всегда кла¬ 
дут земной поклон), кладется после пения «Тебе 
поем», когда уже совершится Пресуществление и 
явится в Дарах Сам Искупитель. 

И наша надежда вся возлагается на Него. 

Потому и я приступаю к Пресуществлению Даров, 
хотя и в покаянии, но более с надеждой веры, упо¬ 
вания на Бога, с миром. 

И хотя затем трижды говорю: «Боже, очисти мя, 
грешнаго», ибо великое предстоит таинство; но все же 
с дерзновением поднимаю руки о ниспослании Свя¬ 
того Духа на Святые Дары: «Господи, иже Пресвя¬ 
таго Твоего Духа в третий час апостолом Твоим 
ниспославый, Того, Благий, не отыми от нас, но обнови 
нас молящих Ти ся». 

Мы в молитве за Херувимской уже видели, что все 
действует Сам Христос, «Приносяй и Приносимый», 
но именно — Духом Святым; потому о ниспослании 
Его и вставляем здесь эту молитву, ее нет у католи¬ 
ков, но у православных она сохранилась. И очень 
хорошо. Прежде, хотя и произносились вслух слова 
о Теле и Крови, но лишь как воспоминание об ус¬ 
тановлении этого таинства Самим Спасителем и о 
цели его — оставлении грехов. А сейчас наступает 
и самое Пресуществление. 

Мы, священнослужители, знаем, что не нашею си¬ 
лою — ибо что такое тварь? — совершается дивное 
чудо чудес; и даже не ради «правд» наших хлеб и 
вино прелагаются в Тело и Кровь; да и самое наше 
присутствие здесь, около жертвы, объясняется лишь 



милостию и благодатию хиротонии; и потому не на 
себя надеемся, а на Духа Святого: Его и просим Отца 
даровать нам. 

Так пишет святитель Василий Великий в молитве 
пред призыванием («епиклезисом»): «Сего ради (то 
есть ради Твоего повеления: «сие творите в Мое вос¬ 
поминание») и мы, грешнии и недостойнии раби Твои, 
сподоблыпиися служити Святому Твоему жертвенни¬ 
ку, не ради правд наших, не бо (ибо не) сотворихом 
что благо на земли (вот и Великий Василий считает 
себя грешным; и о себе он говорит, что ничего добро¬ 
го на земле, а тем более равного таинству, он не сде¬ 
лал), но ради милости Твоея и щедрот Твоих, яже (ко¬ 
торые) излиял еси богатно (обильно, щедро) на ны, 
дерзающе (как это совпадает и с моими переживани¬ 
ями!) приближаемся Святому Твоему жертвеннику», 
и молимся «Святе Святых», мы, грешные, молимся 
Тебе, Святейшему Святых, «благоволением Твоея бла¬ 
гости (а не ради нас) приити Духу Твоему Святому 
на ны и на предлежащия Дары сия, и благословити я, 
и освятити и показати»... Чем «показати»? 

Далее молитва прерывается, и мы читаем призы¬ 
вание Святого Духа трижды: «Господи иже Пресвя¬ 
таго Твоего Духа...» 

Еще раз вглядимся в сказанную выше молитву: 
тут и сознание своей греховности, и признание отсут¬ 
ствия добра в себе; и все-таки человек «дерзает» при¬ 
ступать, ибо знает «богатную» милость Божию и то, 
что все совершает Сам Бог силою Духа Святого, а не 
нашего; и потому мы и ходатайствуем о ниспослании 
Его. Я радуюсь, как это совпадает с моими настрое¬ 
ниями; рад даже и тому, что не только я, ничтожный, 
но даже сам Великий Василий покаянно говорит о 
себе и сослужителях: «И мы, грешнии и недостой¬ 
нии», не сотворившие «что (либо) благо на земли». 



Следовательно, благодарственная Евхаристия у него 
сочеталась с покаянием. 

...И когда я затем молюсь о Святом Духе, то 
мыслю сначала так о себе: «Пошли и мне, Отче, Его! 
Пошли так же реально, как в третий час, в день Пя¬ 
тидесятницы, в виде огня послал Его в Сионскую 
горницу ученикам. Если послал тогда, послал явно, 
действительно, то можешь послать и сейчас на меня 
и на других, хотя и не явственно, но несомненно. 
Пошли и для того, чтобы очистить сердце мое греш¬ 
ное и недостойное... Что стоит Тебе сделать это? 
Ты — всемогущий! Прикоснись лишь огнем Духа к 
соломе моих немощей, и они мгновенно истлеют!.. 
Пример этого у меня есть в прошлом: все тот же 
приснославный царь Давид, про которого и в Писа¬ 
нии сказано, что он был муж “по сердцу Твоему”, и 
он, после двойного греха, просит с дерзновением и 
надеждой: Сердце чисто созижди во мне, Боже, и дух 
прав обнови во утробе моей! (Пс. 50, 12). 

Не сказал: дай новый дух, а лишь обнови преж¬ 
ний, он потускнел от греха, ослабел, но не ушел сов¬ 
сем: и Ты лишь обнови его, прояви сильнее и явнее. 
А вот сердце мое, которое из доброго превратилось в 
дурное, Ты “созижди”, то есть сотвори, вновь создай 
чистым». 

И опять руки горе, читаешь во второй раз ту же 
молитву о Святом Духе. А затем — снова слова царя: 
Не отвержи мене от Лица Твоего и Духа Твоего 
Святаго не отыми от мене... (Пс. 50, 13). 

Слышим: опять сказано, лишь «не отвержи», то 
есть «не отыми»; значит, Дух Святый, хотя и слабее, 
но еще пребывал с согрешившим Давидом. 

И мы в третий раз молимся: «Господи, Отче, 
Твоего Духа... Благий, не отыми от нас, но обнови 
нас молящих Ти ся». 



Какое совмещение и покаяния, и дерзновения, и 
сознания своих грехов, и надежды с молитвою на 
милость! 

И еще думаешь: если мы просим о ниспослании 
Святого Духа, — «приити на ны», то это воистину и 
бывает! Следовательно, и я сейчас сподоблюсь Пяти¬ 
десятницы. А она была, следовательно, и сейчас со 
мною будет! Дух Святый найдет и на меня, недостой¬ 
ного. И как это ни чрезвычайно, как это ни сверхъ¬ 
естественно (ведь вот сию минуту произойдет это 
воистину), но, хранимые милостию Божиею, «дерзаю¬ 
ще» мы молимся и ждем этого... 

Странно: прежде (за Херувимской) покаяние тес¬ 
нило меня; а сейчас, пред самым великим моментом, 
я уже не испытываю давящего страха. Отчего это? — 
Думаю, что именно «ради милости и щедрот», изли- 
янных на нас «богатно» Богом! 

Здесь совершается сейчас Искупительная жертва, 
а за нее и возвращается «благоволение» Божией 
«благости»... Впервые оно возвратилось на Голгофе, 
а теперь повторяется всякий раз, когда мы сие «тво¬ 
рим» в Его, Христово, воспоминание. И ради жертвы 
Сына Отец обращается к нашей душе не с грозным 
лицом правосудия, а с милосердным ликом примире¬ 
ния, знаком коего является ниспослание Святого Ду¬ 
ха. Или, как говорит царь Давид: не отвержи мене 
от лица Твоего (Пс. 50, 14), то есть не гони от Себя; 
или, как еще говорит: Не отврати лица Твоего от 
мене,—не отворачивайся от меня (Пс. 142, 7). 

Вот почему, думаю, душа в это время мирна, хотя 
и покаянна: Божия милость, благодать Святого Духа 
умиряет и утешает ее. 

А субъективно (то есть — от нас) это объясняется 
упованием нашим на Искупительную жертву, именно 
«во оставление грехов» приносимую. 



И наконец ясно сознаешь, что сейчас все творится 
не мною, а Самим Духом Святым; на Него и полага¬ 
ешься с твердою верою; а себя точно в тень отво¬ 
дишь, ведь ты лишь простое орудие. И, каков бы ты 
ни был, тайна Пресуществления ради Голгофской 
жертвы и силою Святого Духа совершится! 

Вспоминаю слова святого Григория Богослова о 
крещении, что, кто бы ни совершал его из священно¬ 
служителей, тайна благодатная осуществляется: «По¬ 
добно тому, — говорит он, — как если бы получить 
печать на мягкий воск, то из какого бы материала ни 
была сделана эта печать — из железа, серебра или 
золота, все равно изображение царское отпечатлеется 
на воске; так и в таинствах благодать Святого Духа 
действует сама, независимо от достоинства или недо¬ 
стоинства совершающих их посредников, священно¬ 
служителей». 

Итак, покаяние в данной части литургии, то есть в 
благодарственно-хвалебной, хотя и налицо, но оно не 
господствует, а, наоборот, занимает подчиненное мес¬ 
то; на первом же месте стоит надежда, умирение и 
даже благодарение за Искупителя. Так и должно быть, 
ибо Евхаристический момент есть момент благодар¬ 
ственный, хвалебный, ибо сейчас совершается брак 
Агнца с Церковью, приносится примирительная жер¬ 
тва. И этот основной тон пересиливает все прочее... 

Приведу простое сравнение. Допустим, человек с 
невеселыми мыслями пришел на брак земной. Все ве¬ 
селы. А ему от этого чужого веселья сначала стано¬ 
вится еще тошнее. Но мало-помалу общее настрое¬ 
ние радости охватывает и его; и, когда наступает 
самый восторг, он, почти забывая свои чувства, бывает 
увлекаем общим торжеством: ему тоже и петь уже 
хочется, и принять участие в радостных движениях, и 
славить жениха и обнимать всех присутствующих. 
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А если и вспоминается свое невеселое настроение, то 
оно теперь в общей радости... 

После этого совершается Пресуществление Свя¬ 
тых Даров Духом Святым чрез благословение их 
рукою священнослужителя и чрез призывание имени 
Божия: «И сотвори убо хлеб сей Честное Тело... 
А еже в Чаши сей — Честную Кровь Господа и Бога 
и Спаса нашего Иисуса Христа». 

А у святого Василия Великого в продолжение 
прерванной молитвы прямо говорится лишь: «Хлеб 
убо... Тело», «Чашу же сию... Кровь», то есть «освя- 
тити и показати». Все это творишь уже покойно, 
ровно, мирно, с верою, благоговейно, смиренно, кротко 
и дерзновенно. 

Мне приходилось видеть и слышать, как иные 
священнослужители произносят эти тайносоверши- 
тельные слова и даже кладут крест с необычайным 
напряжением, экспрессией, выразительностью, силою. 

Но я считаю это совершенно неуместным... 

Ведь нужно помнить, что все совершает Дух Свя¬ 
той, а не мы! К чему же здесь наше, человеческое, 
напряжение? Что оно прибавит? Ничего... Даже на¬ 
оборот: оно мешало бы Духу Божию как самостное 
вмешательство твари в Творческое («сотвори») дело 
Бога! 

И мне даже страшно бывает, когда другие усили¬ 
ваются — и громким голосом, и твердым движением 
руки, и напряжением воли «помочь»... Бог с ними! Я 
почитаю более правильным смиренно-благоговейно 
быть простым орудием Вседействующего Духа. И это 
мудрее и даже легче. И даже богоугоднее. 

Другое дело, когда это творил великий отец Иоанн 
Кронштадтский, этот пламенный пророк веры... Но 
можно ли дерзать нам сравняться с ним? Да еще и 
после того, когда мы до сих пор все время сознавали 
себя, с самого начала литургии верных, «грешными», 
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«непотребными», «недостойными», «ничего доброго 
не сотворившими» и предстоящими-то лишь по «ми¬ 
лости», а теперь «дерзаем» показать — хотя бы свою 
«веру». Как может мириться с бывшим сокрушением 
такая экспрессия?! Слава Богу и за то, что «дерзну¬ 
ли» приступить к жертвеннику. А если «дерзнули», 
то можно ли быть столь смелым?! Не превратится ли 
благоговейное дерзновение в греховную дерзость? — 
Нет! Боже, сохрани меня от этого! Лучше — в тишине 
веры и благоговейного устранения себя, своей лично¬ 
сти, совершать великое таинство, лучше спрятать себя 
в смиренное упование на благодать Святого Духа! 

Даже и сие — выше меры моей! И за сие — слава 
Пресвятой Троице! 

Так совершилась великая Искупительная жертва. 
Что же после? 

Но не будем торопиться... Задумаемся... Что же 
произошло? Мы все доселе сосредотачивались на 
своих чувствах, и притом больше покаянного свой¬ 
ства, и это понятно: мы готовились к Таинственной 
вечери, к Царскому брачному пиру, к общению в 
Царстве Пресвятыя Троицы... 

Но вот теперь уготован и Самый Телец упитан¬ 
ный (отпоенный, откормленный, лучший) (Лк. 15, 23). 
Мы уже в Божественной трапезной, пред самым брач¬ 
ным столом. Все уготовано для участия нашего в 
брачной трапезе. 

Вот каков смысл этого момента в связи с основ¬ 
ной идеей Евхаристии — благодарственной жертвой, 
за совершаемый брак Агнчий... Об этом и ранее 
говорилось отчасти, но там оттенялась другая сторона 
по преимуществу: воззрение на жертву, как на путь 
к брачному пиру в Царстве Троицы, как на причину 
к благодарению Ее; здесь же видим и третью причи¬ 
ну, и третий смысл, собственно, самый главный: совер¬ 
шилось приготовление Агнца участникам брака. 



Значит, идея Агнчего брака здесь поднимается до 
вершины своей. Потому-то должно считать этот мо¬ 
мент центральным в вечери, как и считаем... И тогда 
Искупительная жертва окажется уже не «проходя¬ 
щим» моментом, а высшей точкой вечери любви Бога, 
пожертвовавшего нам Своего Сына и через Него 
вводящего нас в милость блаженного общения с 
Собою. 

Одно другому не противоречит: если смотреть на 
жертву как на Искупление, введшее людей в Царство 
Троицы, во хвалу Ей, тогда этот момент — «проходя¬ 
щий», есть лишь повод, путь. Если же смотреть с точ¬ 
ки зрения участия в Троичном Царстве, в блаженном 
общении с Нею через причастие жертвы, Троицею же 
уготованной, тогда здесь — вершина Евхаристическо¬ 
го брака. 

И нужно принимать обе точки зрения; но главное 
место принадлежит хвалебному браку. 

С этого, собственно, момента вечеря, или брак, так 
сказать, «открылся»... «Приимите, ядите... Пийте... 
вси...» 

Нужно приступать в радости, благодарении, благо¬ 
говении, со страхом, надеждой... 

И этот момент делается в таком случае одним из 
самых отрадных; и потому благодарение Богу здесь 
может и должно достигать наибольшего напряжения; 
любовь наша тут может воспламениться особенно го¬ 
рячо: Сам Бог с нами!.. Вот здесь! И предлагает 
Себя в общение сейчас! 

И я видел, как батюшка отец Иоанн Кронштадт¬ 
ский в этот момент после Пресуществления не только 
был в подъеме веры, но и загорался восторгом люб¬ 
ви. Он устремлял свои взоры на Тело и Кровь 
Христовы, зря пред собою Самого Христа Живаго; 
потом многократно наклонялся к ним, особенно к 
Святой Чаше, и пламенно целовал ее или приклады- 



вался к ней головою, или даже брал ее снова в руки 
и прижимал ко лбу своему, устам и персям... Так 
ярко, пламенно выражалась его любовь! И конечно, 
соразмерно этому было у него и благодарение, сла¬ 
вословие, хваление: он точно преображался весь, при¬ 
ходил в экстаз, даже лицо его розовело, несмотря на 
75-летний возраст; голос становился еще громче; и 
возгласы произносились с еще большим, чем прежде, 
подъемом и силою. 

Кто же, однако, на пиру? — Конечно, сначала вся¬ 
кий подумает о себе самом: «Где мое место? Допу¬ 
щен ли я к самой трапезе или лишь приглашен как 
зритель? Званый ли я или и избранный? О, если бы 
и мне было уготовано место, дабы и я мог напитаться 
и насладиться, — и во спасение души, в здравие телу, 
в общение с Агнцем Брачным, а чрез Него и с 
Троицею Святою, а вместе с тем и со своими едино¬ 
сущными братьями! Сподоблен ли я?» 

Эта мысль возникает в душе еще раньше, хотя и 
не всегда... Именно, когда я слышу или говорю: 
«Пийте от» Чаши «вси», то это отрадно. Но когда 
сознание остановится на дальнейших словах: «Сия 
есть Кровь Моя Новаго Завета, яже за вы и за многия 
изливаемая...», то как молния мелькнет вопрос: а за 
тебя? 

Ведь если сказано за «многия», то — не за всех... 
Приступать-то верные могут все; но не будет ли в 
суд? Ведь недаром же сказано это слово — «многие»! 
Если и за тебя излита, будешь спасен, а если нет? 

И сколько нас стоит в Церкви? Может быть, и из 
нас есть такие, за коих Кровь не излита? Значит, они 
не спасутся?.. А что, если и я в числе их?.. О Боже! 
Да будет милость Твоя и на мне! Излей и за меня 
каплю Крови Твоей! 

Но от чего же зависит это? Он Сам «всем хочет 
спастись и в разум истины принта». Однако Он же 



сказал эти устрашающие слова: «за многия», а не за 
всех... 

Не все, следовательно, спасутся... О Боже! «Не я 
ли?» — невольно спрашиваешь с учениками на вече¬ 
ри. Не окажусь ли и я предателем Твоим? — Да не 
будет! 

Нет, нет, — что угодно, что бы ни было, но только 
я не предатель! «Ни лобзания Ти дам, яко Иуда»... 
Пусть я — разбойник; и тогда «яко разбойник испо¬ 
ведую Тя: помяни мя, Господи, во Царствии Твоем». 

Исход нахожу: по крайней мере, с верою, искрен¬ 
но, со смиренным покаянием, исповедую Его, — и на¬ 
деюсь на спасение: «Помяни и меня, Господи!» 

И как только совершится Пресуществление, как 
только откроется трапеза Тайной Брачной вечери, 
диакон просит у священника, а когда служит архи¬ 
ерей, то просят у него все священнослужители: «По¬ 
мяни нас, Владыко святый!» — то есть перед Богом, 
как участников брака. И он поминает их обычно. 

А о себе? — Об этом яснее ответ в литургии свя¬ 
того Василия Великого; архиерей (или священник) 
молится: «Нас же всех, от Единаго Хлеба и Чаши 
причащающихся, соедини друг ко другу», «да обря- 
щем милость и благодать со всеми святыми, Тебе (уже) 
благоугодившими». Так архиерей, помянувши снача¬ 
ла их, после присоединяет смиренно себя к ним и 
молится уже за всех: всем воедино оказаться «со все¬ 
ми святыми», то есть быть в Царствии Божием. 

У Златоуста не разъясняется подробнее, чего имен¬ 
но просит здесь священнослужитель себе и другим 
«причащающимся»: трезвения души, приобщения Ду¬ 
ха Святого, полноты Царства Небесного, дерзновения 
к Богу, а не суда или осуждения. Просим себе и всем 
нам быть сподобленными благ вечери, а не быть 
осужденными и с вечери удаленными. 



Это то же, что сказать бы кратко разбойничьи 
слова: «Помяни и меня, Господи, во Царствии Твоем!» 

Как видим теперь, не заметили даже, как легко от 
себя одного перешли на мольбу о всех. Так и должно 
быть с хорошим гостем на пиру; он не один хочет 
пировать, а вместе с другими, лишь бы среди них и 
ему отведено место было. 

Да ведь это еще и лучше, бесконечно лучше! Ведь 
только посмотреть кругом: кто же званые? С кем ты 
допущен к трапезе? — «Со всеми святыми», Богу 
«благоугодившими». 

...И вот оглядывается приглашенный, и видит, что 
уже за жертвенной трапезой сидят эти раньше «бла- 
гоугодившие»... Оказывается, званый пир уже значи¬ 
тельно наполнен... Вот праотцы: Адам, Ева, Авель, 
Сиф, Енох, Ной и другие... Далее патриархи: Авраам, 
Исаак, Иаков... За ними восседают пророки: Моисей, 
Давид, Исаия, Илия и иные. А вот и великие апосто¬ 
лы: Петр, Иоанн, Павел и прочие. За этим ликом 
бесчисленные распространители веры христианской. 
Среди них и жены-благовестницы: Мария Магдалина 
с мироносицами, Елена, Нина, Ольга. С ними же и 
евангелисты: Матфей, Лука, Марк. И далее бесчис¬ 
ленный сонм мучеников: во главе их архидиакон 
Стефан первомученик, Георгий, Димитрий, Феодор и 
прочие, им же несть числа; среди них и мученицы: 
Фекла перво мученица, Варвара, Екатерина и множе¬ 
ство иных. Рядом — не замученные, но потерпевшие 
за исповедничество, их много, много, счета нет: Хари¬ 
тон, Максим Исповедник, защитники икон — множе¬ 
ство. Здесь же и святители Божии, светильники мира 
и проповедники веры: Василий, Григорий, Иоанн, 
Николай, Спиридон, Афанасий, Кирилл... Цари — Кон¬ 
стантин, Владимир... 

А вот и постники-монахи («воздержники», аске¬ 
ты) Антоний, Пахомий, Феодосий, Савва Палестине- 



кие, Петр и Афанасий Афонские, великий Дамаскин 
с Космою, наши русские: Антоний, Феодосий, Сергий, 
Серафим и много жен святых: Пелагея, Евдокия, 
славная Мария Египетская, и русские: Евфросиния, 
Иулиания и прочие. 

О, какой собор! Какая светлость! Какая красота! 
Какое торжество! 

Но, остановись, душа! Что я вижу! Что это за 
блистание непереносимое?! Кто Сия во главе всех?! 
Кто сия Жена в славе чрезвычайной, несравнимой, 
исключительной? Кто восседает за трапезою Жениха, 
на вечери Агнца — Первою, выше всех? Кто Она — 
«изрядная», из них Особая, Единая, Единственная, все 
превосходящая ? 

Это — Сама «Пресвятая, Пречистая, Преблагосло¬ 
венная, Славная Владычица наша Богородица и При- 
снодева!» Матерь Божия! Мать нашего Искупителя! 
Сама Ходатаица! Боже Предивный, и Она с нами! 
И Она среди нас! 

И душа, восторгаясь, забыв и себя, и других, на¬ 
чинает величать Ее из всех одну: «Достойно есть, яко 
воистинну, блажити Тя, Богородицу!» 

Но кто сей великий рядом с Нею? Это — величай¬ 
ший между рожденными от жен — Предтеча Христов, 
друг Жениха, Иоанн!.. А вблизи его какие-то мало¬ 
известные... Но почему же они поставлены столь 
высоко? Это — именинники нынешнего дня, святые, 
воспоминаемые раз в году с особой похвалою от Бо¬ 
га: им на нынешний день и особая милость, и особая 
слава, и чрезвычайные дары благодатные. 

Боже! Какое собрание за Царственным столом! 
Вот куда допущен теперь ты, человек! 

О, как тут не прийти в восторг! Как не забыть все 
и всех! С кем мы?! — С Небесною, уже спасенною 
Церковью! Но спасенною тою же жертвою Агнца, за 
тою же трапезой Его! 



И можно, и нужно и торжествовать, и славить! 

Но всегда ли славишь ты, душа моя? Всегда ли 
мы в радости присутствуем? Мы оглянулись на «свя¬ 
той собор»... Еще не сели... Хотим сесть... И только 
тут мысль вдруг воротилась к себе самому: «В 
брачной ли ты одежде здесь?» Но обычно я бросаюсь 
тогда пред престол Божий к Агнцу и говорю Ему: 
«Приими и меня! Помяни и меня! Вспомни и укажи 
мне, где заготовлено и мне место! Не изгони! Не 
осуди! Удостой и меня трапезы Твоей!» 

И даже не дожидаясь ответа, как бы уже приня¬ 
тый, я начинаю просить у Жениха милостей... 

Милости себе, милости усопшим, милости жизни, 
милости близким, милости скорбящим и всем, всем 
милости... 

Ведь подумать лишь, какое счастье — я попал к 
Самому Царскому Сыну... Когда-то еще буду пред 
Ним? А ныне Он особенно щедр: Он устроил пир. 
Поэтому буду торопиться просить! О, как много есть 
о чем просить Его милости! 

Нужно бы благодарить Его, хвалить! Но я такой 
бедный и нищий, а Он такой богатый, и славный, и 
щедрый: что Ему мои хвалы? Он в них не нуждается 
даже! Он такой добрый, человеколюбивый! Ведь не 
для Себя Он устроил этот пир, а для нас, — по любви 
к нам! Даже Свое Тело и Кровь дает нам в трапезу! 
О, бесконечная любовь! Он не огорчится, что я не 
хвалю Его, а еще прошу! Буду же просить! И за себя, 
и за других: Он рад милости давать! 

И обычно тут нужно просить о самом важном, что 
дорого душе нашей: о спасении, о прощении, о поми¬ 
ловании, о мире душе, о благодатной радости, об из¬ 
бавлении от скорбей, бед; а далее и об устроении дел 
наших... У всякого свои заботы, боли, муки, нужды... 
Молись тут, человек, особенно усердно. 



Забудь о своем недостоинстве: раз допущен, то и 
молись, проси! Жених любвеобилен! Агнец пред¬ 
ложен! 

И вспоминаешь Пасхальное слово святого Иоанна 
Златоуста: «Аще кто благочестив и боголюбив, да 
насладится сего добраго и светлаго торжества!» «Лю- 
бочестив» (любит, хочет оказать честь, милость), люб¬ 
веобилен Владыка «приемлет последняго, якоже и 
перваго... Внидите вен в радость Господа Своего... 
Вси восприимите богатство благости! Никтоже да 
рыдает (не жалуется) убожества (своего): явися бо 
общее Царство! Никтоже да плачет прегрешений: 
прощение бо от Гроба» Агнца «возсия!» «Трапеза ис¬ 
полнена (обильна): насладитися вси! Телец упитан¬ 
ный; никтоже да изыдет алчай: вси насладитися пира 
веры!» 

И прошу! И надеюсь! И молюсь! И сладко плачу! 

Говорю о своих язвах, и прошу исцеления. От¬ 
крываю скорби, и прошу благодати утешения. Пере¬ 
считываю нужды, и прошу удовлетворения... Прошу 
со слезами и надеждой... 

А сколько их, просьб: множество, множество... И 
как печально, что у нас так скоро все идет за ли¬ 
тургией! Не успеешь и оглянуться, уже пропели 
«Тебе поем»... А ты и десятой доли не изложил своих 
жалоб и просьб Жениху Брака... И потому, когда я 
служу или совершенно один, или с одним певцом, и 
ничто меня не побуждает торопиться, я прошу певца 
затягивать «Тебе поем»... И молюсь, молюсь, про¬ 
шу... И Бог дает почти всегда слезы... Да и как им 
не быть? Но эти слезы — плод усиленной молитвы и 
сознания множества горьких нужд — о себе и о 
других: и живых, и умерших... О, сколько есть такого, 
о чем лишь тут только и попросишь... И я лишь на¬ 
чал просить сейчас; но еще больше буду просить, 



когда вспомню Владычицу, Крестителя и именинни¬ 
ков святых: они особо ныне щедры... 

А у святого Василия Великого эти просьбы столь 
многочисленны, что задостойник («О Тебе радуется, 
Благодатная!») поется весьма медленно. О чем лишь 
там не просим мы! 

...Сейчас же я произношу «изрядную» хвалу 
Владычице... И с этим благословенным именем в 
мою душу врывается новый поток чувств и мыслей. 
О, Мати Заступница! Пусть я и недостоин! Но Ты — 
моя Поручница! Ты, знаю, не отвратишь Лица Свое¬ 
го... Знаю, знаю это... Подкрепи меня! Поддержи 
меня в моих просьбах к Жениху пира, Твоему Сыну, 
Богу нашему! Возьми меня за руку, подведи к Нему 
ближе и вместе со мною, а еще бы лучше, Сама за 
меня проси Его, ведь для Тебя Он все сделает! 

И это святое имя «Матери милосердной» влива¬ 
ется отрадной надеждой в сердце! И много, много 
легче делается на душе! О! Сладко произносить и 
мне Ее имя! Иногда я даже не могу спокойно вы¬ 
говорить эти Ее сладкие наименования: «Пресвятая, 
Пречистая, Преблагословенная, Славная...» 

Так измученный сын, увидев родную мать, броса¬ 
ется к ней... И даже одни слова: «мама», «мать моя», 
«родимая» — без всяких просьб — зажигают всю 
душу, наполняют ее сладко-жгучей любовью. И сле¬ 
зы, облегчающие слезы, катятся из скорбных глаз на 
грудь родимой... 

И к кому я еще прибегну после Спасителя, как не 
к Тебе, Мать и моя! Ведь Ты чрез Сына Твоего 
сделалась и нам всем Матерью! И Тело, и Кровь, 
которые Он сейчас предлагает, — от Тебя Им взяты! 
Значит, и нас Ты же питаешь в Нем! Потому прибе¬ 
гаю с надеждой, уже несомненной! 

И дивно, к Ней-то уж всегда прибегаешь без стра¬ 
ха. Даже архангела Михаила я боялся. Даже Крее- 



тителя сурового призывать страшусь иногда. Даже 
многих великих святых стесняюсь молить, опускаю 
пред ними, как виноватый, голову: разве они так 
жили, как я? Разве они так учили, как я делаю! 

Но вот к Самой Пречистой из Чистых, Самой Свя¬ 
той из святых, к «честнейшей херувимов и славней¬ 
шей серафимов» приступаешь всегда, всегда с надеж¬ 
дой и без страха! Если уж иногда и к Самому 
Всеблагому Искупителю прийти страшно, и тогда 
бежишь к Ней, как неотказной Матери, колени Кото¬ 
рой всегда открыты для приюта детям Ее! 

Потому и сладко слышать даже имя Ее! 

И как это и премудро, и умилительно, и утеши¬ 
тельно, что сразу после жертвы Христа все мы слы¬ 
шим это Отрадное Имя Владычицы! Зовите же Ее 
тут на помощь и вместе с Ней идите, идите со своими 
скорбями, нуждами, слезами к Сыну Ее и Богу, Же¬ 
ниху Тайной вечери. 

«Никтоже притекая к Тебе, — поет Церковь, — по¬ 
срамлен от Тебе исходит, Пресвятая Дево. Но просит 
благодати и приемлет к полезному прошению». 

Перечислив все наши нужды,—вот только уж 
после этого, — мы вспоминаем о благодарности... Это 
замечательно! И совершенно естественно, именно для 
нас, немощных и скорбных людей, а святые — иначе, — 
мы же все со своими скорбями и с своими близкими. 

Но когда уж все это изложим, выплачемся, вымо¬ 
лимся, тогда мы вспомним и о любви Божией, и о 
жертве Отчей, и о спасении, и о браке; и только тут 
поймем, что нужно бы благодарить и славить Винов¬ 
ника нашего спасения: всю Пресвятую Троицу. И по¬ 
тому священник после всех прошений о милостях — 
просит разрешения поблагодарить Царственную Трои¬ 
цу, прославить Ее Имя: «И даждь нам», Владыко 
Господи, «единеми усты и единем сердцем славити и 
воспевати пречестное и великолепое имя Твое, Отца 



и Сына и Святаго Духа», и теперь, и всегда, и во веки 
веков! 

Но и на этом опять не успокаивается тайносовер¬ 
шитель: он вспоминает и о пастве своей еще раз. 
Доселе он молился тайно о всех (во время пения 
«Достойно», или «задостойника»); а потом вслух 
возблагодарил Троицу. И, таким образом, для мирян 
порядок получился более совершенный: за жертву, за 
принятие на брак. Представитель ваш сначала славит 
Бога в Троице, а уж после этого желает и вам милос¬ 
ти, а она даруется лишь чрез Господа Иисуса Христа: 
«И да будут милости великаго Бога и Спаса нашего 
Иисуса Христа со всеми вами!» 

Как бы так (приспособляясь к понятию о званом 
пире): вы, гости, приглашены; это по ходатайству Сы¬ 
на Божия. И теперь от лица Его священник говорит: 
«Жених рад гостям! Его любовь с вами!» Или иначе 
еще: «Милости просим! Пожалуйте!» 

С такою любовью Сына можно бы уже присту¬ 
пить теперь к Брачной трапезе... Все готово? Можно 
садиться? 

...Но мне на пути встречается одно мешающее 
препятствие из слов святого Василия Великого, кото¬ 
рое почти все время неотвязно, точно жалобная нота 
в оркестре, звенит в моей душе. 

Помянул он всех, — большинство тайно, — священ¬ 
нослужителей («В первых помяни...») и явно, потом 
молится о себе неожиданно сокрушенно и даже с 
трепещущей опасностью: «Помяни, Господи, по мно¬ 
жеству щедрот Твоих и мое недостоинство...» 

Это все и понятно, и уместно, и хорошо. Но вот 
далее такое место, какого не было даже и за Херу¬ 
вимской. Тяжкое место: «Прости ми всякое согреше¬ 
ние вольное и невольное». И далее: «и да не моих 
ради грехов возбраниши благодати Святаго Твоего Духа 
от предлежащих Даров». И наконец говорит обо всех 



священнослужителях: «и ни единаго же нас посрами- 
ши». 

Но последнее по своей общей мысли еще допусти¬ 
мо и понятно как выражение сознания недостоинства, 
что у святого Златоуста выражено в иной форме: «не 
в суд и не во осуждение». Впрочем, и это высказано 
в резкой, усиленной форме: «посрамиши», со срамом 
отвергнешь. Доселе такого уничиженного слова мы 
еще не слышали; и все же это приемлемо, если при¬ 
помнить притчу о пире, с коего удален был, и тоже 
со срамом, уже седший за стол, но не имевший брач¬ 
ной одежды. Следовательно, это, собственно, относит¬ 
ся более к будущему моменту причащения, если кто 
приступает недостойно. 

Но более страшно и недоуменно уничиженное 
сознание архиерея о самом себе, и именно — со сто¬ 
роны последствий недостоинства и грехов его: «не 
возбраниши благодати... от Даров». Как это понять? — 
Возможно двоякое толкование: или грехи епископа 
возбраняют благодати сойти на Святые Дары? — 
Тогда, значит, таинство не совершилось? Но это — 
недопустимо, потому что об этом подобало бы молить¬ 
ся раньше; подобная молитва была («не ради правд 
наших, не бо что сотворихом благо»), но она нашла 
выход в благодати хиротонии, во Святом Духе. 

Затем это неприемлемо и с точки зрения дей¬ 
ственности таинства, независимо от достоинства свя¬ 
щеннослужителей. Наконец, и самая словесная форма 
говорит не о схождении благодати на Дары, а от Да¬ 
ров; следовательно, «предлежащие Дары» уже явля¬ 
ются таковыми, на них уже почивает благодать Свя¬ 
того Духа; и только нужно опасаться того, чтобы 
грехи наши не мешали ей действовать (как теплу от 
солнца) на нас... Итак, таинство совершено. 

Так разъяснилась, к утешению нашему, главная 
опасность; а иногда пугало и это. И бывали случаи 



у самого святителя Василия, когда Святой Дух, обыч¬ 
но явно зримый им в виде голубя, однажды не сходил 
при «призывании» Его; причиной чему была плотс¬ 
кая нечистота одного из диаконов. Когда он прозор¬ 
ливым святителем был отстранен от престола, то Дух 
сошел и Пресуществление совершилось. Но такие 
случаи были лишь исключениями; обычно же, — по 
основному верованию Церкви, — таинство всегда со¬ 
вершается. 

В таком случае, что же «возбраняется»? Ясно 
теперь, возбраняется действие благодати от Святых 
Даров на людей. Какой благодати? — Всевозможной 
милости, о которой только что просили всем. Благо¬ 
дать и милость, эти слова часто заменяют друг друга 
в Писании и богослужении. А кроме того, молится 
архиерей, чтобы в последующем причащении наши гре¬ 
хи не были препятствием действию благодати на нас. 

Теперь ясно содержание молитвы (о чем). 

Но о ком же мыслит архиерей в этот раз? Не о 
сослужителях, ибо о них говорится далее («да не по- 
срамиши» «весь священнический чин»), а именно о 
самом себе прежде всего: да не лишен он сам будет 
милостей Божиих... Но не только это... И больше: 
ради его грехов и ради посрамленных священнослу¬ 
жителей, милостей может лишиться и Церковь, и 
паства, и люди. Что это именно так, ясно следует из 
следующих слов: «Не возбраниши», «не посрамиши». 
Но что же? 

«Посети нас благостию Твоею, Господи, явися нам 
богатыми Твоими щедротами». 

И далее перечисляется целый ряд «посещений» и 
щедрот: благорастворение воздухов, дожди мирные, 
мир Церкви, ограждение от нападений ересей и язы¬ 
чества, затем принятие нас в Царство Божие, дарова¬ 
ние каждому мира и любви Божиих, и вообще «все¬ 
го» доброго. 



Вот какие милости! И они-то могут встретить пре¬ 
пятствие со стороны грехов архиерея и недостоинства 
«священнического чина». 

Как страшно! Как велико и важно состояние 
предстоятелей! За наше непотребство все люди могут 
лишаться милостей от Бога! 

...И теперь более понятной станет связь: вот ар¬ 
хиерей молился Жениху, предстоящему нам в виде 
«предлежащих Даров», все нужды перечислил... И 
теперь нужно бы ожидать исполнения просьб... Но 
вдруг пронизала его душу мысль: «А что, если за мое 
недостоинство откажет Господь в просьбе?! Ведь и в 
мире ходатай должен быть угоден царю, а иначе он 
повредит и своим просителям, если чем-либо не по¬ 
нравится ему...» 

И, смущенный этой мыслью, святитель спешит 
смириться и оговориться: «Если уж я плох, то не на¬ 
кажи других за меня, — не лиши их Своей благости, 
Своей милости, о коей я просил Тебя, Господи!» 

Но такое смиренное моление не только пролагает 
путь к благости для других, но низводит помилование 
и на самого сокрушающегося... 

Поэтому тот же архиерей не усомнится высказать 
пожелание благодати для всех: «И да будут милости 
Великаго Бога и Спаса нашего Иисуса Христа со 
всеми вами». А о себе скажет лишь: «И даждь нам 
(следовательно, и ему)... славити Пречестное имя» 
Троицы... О милости умалчивает. 

Но если он просит большего — прославления Отца 
и Сына и Святаго Духа, — то без сомнения даруется 
ему и меньшее: все прочие милости. Поэтому на по¬ 
желание народу «милостей» люди отвечают ему с не 
меньшей верою: «И со духом Твоим» да будут они! 

Так разрешилось и это темное облачко, появивше¬ 
еся на самом конце хвалебного Евхаристического 
канона, и притом такое грозное... Однако я счел 



необходимым особо на нем остановиться, не только 
ввиду важности состояния священнослужителей, но 
чтобы еще раз показать, что вся Евхаристия действи¬ 
тельно переслаивается покаянным настроением, и не 
у меня лишь, грешного, а и вообще у священнослужи¬ 
телей, даже у святителя Василия!.. И это и утешает, 
и ободряет нас, малодушных; но заставляет и искать 
исхода в смирении, молении, трезвении, а еще луч¬ 
ше бы — «в чистем свидетельстве совести». В край¬ 
нем же случае — в покаянии, в слезах, исповеди... 

Так закончился главный момент литургии — Евха¬ 
ристический канон. Брак готов! 

Теперь должно приступать к Агнчей трапезе. 

...Припомню: следовательно, разница в настрое¬ 
нии до Евхаристии и во время Евхаристии весьма 
ощутительна: там — больше покаяния, здесь — надеж¬ 
ды (или милости); там — молитвы о помиловании, 
здесь — благодарения. 

УЧАСТИЕ В БРАЧНОЙ ВЕЧЕРИ 

Главное, существенное, теперь сказано. 

Остается готовиться к причащению, к трапезе Гос¬ 
подней на Агнчем браке. Но о причащении я желал бы 
написать особо, в отдельном очерке. Теперь же скажу 
лишь кратко о последней части Евхаристии (или кон¬ 
це литургии); тем более что по разным местам я уже 
кое-что объяснял... 

С начала литургии верных было много элемента 
покаянного, который искал разрешения в милости 
Агнчей; а самая Евхаристия, как мы видели, безуслов¬ 
но носила характер преимущественно благодарствен¬ 
ный, лишь отчасти щереслаивавшийся покаянием. Те¬ 
перь, когда подойдет время причащения, наступит 
момент радостно-блаженный (от причащения до кон¬ 
ца). 



И вот между ним и Евхаристическим каноном 
начнется сейчас особый, отличный от тех, момент мир¬ 
ной тишины; им проникнуто все, начиная от ектении 
до причащения... 

Возьму опять сравнение из пира. Мы считали 
себя недостойными. Мучились, будем ли допущены к 
трапезе (покаяние). Нас приняли: мы благодарим 
с ангелами («Свят»), торжествуем с Богородицею и 
святыми, и просим и себе, и другим участия на брач¬ 
ной трапезе. Наша просьба принята: «милость» ока¬ 
зана. И что же дальше будет с нами? — Конечно, мы 
сразу успокоились: ради нас все и приготовлено... 
После мы будем с услаждением вкушать пир. 

Но перед этим, пока придем в такое мирное на¬ 
строение, удовлетворенные и за себя, и за тех, о коих 
просили, мы идем искать свое место, но уже без со¬ 
мнения, благонадежно, удовлетворенно, мирно. 

Да и психологически так должно быть: доселе мы 
были напряжены, — сначала мучительно-сокрушенно, 
потом благодарственно-просительно. Но всякое на¬ 
пряжение дается трудно (и покаяние, и хвала, и 
просьба)... Устает душа... А там, впереди, предстоит 
самый сильный, потрясающий момент радостного,— 
требующего всех сил веры, совести, — приобщения 
Самого Агнца, и потому безусловно необходима ду¬ 
ховная передышка, мирный перерыв, — после двух пре¬ 
жних трудностей и пред наступлением третьей. Уста¬ 
лой душе нужно успокоиться от прошлого и собраться 
к будущему. Это даже положительно необходимо. И 
это мы узреваем теперь, по Божьей милости. 

И тогда нам станут понятными и все частности. 
Усвоим сразу главное: сейчас будет мирный перерыв. 
И прежде всего мне станет совершенно понятным, 
почему не сразу после Евхаристии причащаются: не 
хватило бы сил после стольких напряжений пере¬ 
ходить тотчас же к еще большему сосредоточению. 



А кроме того, нужно и к этому, то есть к собственному 
участию в трапезе, подготовиться хоть немного, «най¬ 
ти свое место», «осмотреться» даже на свой костюм 
(все ли в порядке?), даже не торопиться «захваты¬ 
вать» места (что совершенно неприлично достойному 
гостю и любвеобильному Господину), а чинно, степен¬ 
но, со всеми вместе, дружно, в единстве, со спокойной 
совестью, тихо, благонадежно подойти в свое время 
к своему месту за трапезою, и так уже приступить к 
ней... Да и то, как полагается пред обедом, сначала 
нужно помолиться Богу; вспомнить еще раз, что ты 
удостоен по милости хозяина приглашения на этот 
пир,—да об этом тебе даже напомнят, — ради тебя 
же, чтобы ты и вкушал-то с правильным настроением, 
чтобы ты был достоин трапезы Царской... 

Ибо и у земных царей люди за трапезой должны 
себя вести особенно чинно, особенно достойно, по ус¬ 
тановленным благородным правилам приличия: на¬ 
пример, скромно занимать свои места и не садиться 
выше положенного; не толкаться; не облокачиваться 
развязно на стол, но прямо (собранно) сидеть; не шу¬ 
меть, а молча или тихо беседуя, кушать, не стучать 
приборами и т. п. 

Если так все упорядочено бывает на земных пи¬ 
рах, то еще с большим трезвением и духовною соб- 
ранностию подобает присутствовать на пире Небес¬ 
ного Царя, на браке Агнца, в Царстве Пресвятой 
Троицы. Но все это бывает уже в мирном устроении, 
в спокойном чину. 

И это вполне понятно: муки уже были пережиты, 
исход из них найден; хвала вознесена, милости испро¬ 
шены. Все волнующее пережито. Осталась радость 
впереди, а перед ней — мир и отдых надежды. 

В него и вводит тейерь Церковь. 

Дальнейшие молитвы именно к этому и относятся, 
к этому и готовят. И тогда нам ясен будет строй 
литургии верных. 



1. Подготовительный момент пред Евхаристией (от 
начала литургии верных и кончая первой ектенией 
«Исполним...»). 

2. Самая Евхаристия (Евхаристический канон от 
«Мир всем» до возгласа «И да будут милости»), или 
Пресуществление, «жертва хваления», совершение Ее; 

3. Теперь причащение жертве, с подготовительным 
введением в него. Это особая третья часть. 

А то, прежнее, завершилось... 

Итак, нам стал понятен перерыв, который сделала 
Церковь между Евхаристическим каноном и при¬ 
чащением: нужно было дать отдых между двумя 
важными моментами (Пресуществлением, или приго¬ 
товлением брачного Агнца, и причащением, или вку¬ 
шением Его), и нужно достодолжным способом при¬ 
готовить душу нашу к Тайной вечери. 

Как же заполнить это место? Я уже говорил, что 
нужно войти в мирное устроение духа и сосредото¬ 
читься. Но можно ли и в этот момент, даже в уми¬ 
ренной душе, забыть о своем недостоинстве, отрешить¬ 
ся от сознания несоответствия нашей нечистоты с 
святостью Агнца? И, следовательно, можно ли вполне 
освободиться от покаяния? Я думаю, это просто не¬ 
мыслимо. И даже не должно. А потому мы можем 
ожидать, что струя сокрушения и покаяния, которая 
довольно сильно всплыла на поверхность нашей 
души в службе с начала литургии верных, — и кото¬ 
рая в начале Евхаристии совсем исчезла почти и 
проявилась лишь после нее, — эта струя не пропадет 
и теперь. А именно: если в первой части покаяние 
мучительно искало и нашло выход в надежде на 
умилостивительную жертву, если во второй части пока¬ 
яние сначала поглощено было благодарной хвалою, а 
после смешалось с надеждой на щедрость Жениха, то 
теперь покаяние примет характер совсем особый — 
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тихий, мирный, как если бы мы перевалили горный 
хребет, преодолевши тяжесть подъема. 

Или еще иначе: в первой части господствовало 
все же сокрушение, во второй — благодарение, теперь 
будет умиление. А в умилении, по объяснению свято¬ 
го Иоанна Лествичника, сочетаются сладость и тихая 
скорбь. 

...Так человек наилучшим способом приготовится 
к приобщению. 

Да так требуется и смыслом Искупления: если 
принесена уже жертва, и именно для нашего спасения, 
то, наконец, пора уже прекратиться мучительному 
покаянию; нужно дать место спокойному упованию 
на принесенную уже за нас жертву. Иначе будет или 
неверование в ее силу и милосердие Божие, или же 
значит: человек настолько сильно отягощен «непо¬ 
требством», настолько не приготовлен к брачной ве¬ 
чери, что он, и садясь за трапезу, будет все озираться 
кругом, как проникший сюда незаконно, как незва¬ 
ный; или — и званый, но не имеющий «брачной одеж¬ 
ды» и поэтому опасающийся извержения с вечери... 

Тяжело смотреть на нашу душу, если она, незва¬ 
ная и не «одетая», хочет тайком добраться до Агнчей 
вечери. Тогда такой душе и после Евхаристии будет 
не весело и не мирно... И даже может быть еще му¬ 
чительнее, чем до этого момента... Страх тогда обо¬ 
стряет муку еще больше. 

Но если нет такого несоответствия, тогда не толь¬ 
ко можно, но и должно после Пресуществления го¬ 
товиться к Тайной вечери в мирном, тихо-благоговей¬ 
ном состоянии. Это — общий ( тон. А тогда станут 
понятными все другие частности... 

Возьму пример из того же званого царского 
приема на пир. Нас впустили в дом царский. Мы 
разделись и готовимся к встрече: смущение, робость, 
страх, может быть, и трепет даже в ожидании неизве- 



стного приема царем (покаяние). Мы готовимся, чтобы 
лучше отнеслись к нам. 

Потом нас вводят в блестящий парадный зал. И 
сразу нас встречают радостным приветствием: «Бла¬ 
годать Господа нашего Иисуса Христа, любовь Бога 
и Отца и общение Святаго Духа с вами!» Нас охва¬ 
тывает торжество, чувство благодарности... Потом, 
очарованные милостивым приемом, мы излагаем зараз 
все чувства наши («евхаристия») и просьбы. Нам 
отвечают: «Да будут милости!» 

Кончилось это; и нас приводят в трапезную. На¬ 
ступает радостно-блаженное наслаждение... Тут уж ни 
покаяния, ни страха, а лишь мир, услаждение, или, как 
говорится в уставе церковном о праздничной трапезе: 
«и бывает братии утешение велие». 

...Чтобы не забыть, запишу о двух моментах. 

Пропев Символ веры и намереваясь войти в 
«приемный зал» для общения, мы слышим преду¬ 
преждающий пред встречей возглас: «Станем добре! 
Со страхом! Внимание!» 

Но после этого, как бывает и в жизни, объявляют¬ 
ся «награды», «милости». И Евхаристический канон 
заканчивается уже не «страхом», а «да будут милос¬ 
ти!» Страх и милость... 

Что же дальше? Чем занят мирный перерыв пос¬ 
ле Евхаристии и до приобщения? Прежде всего мы 
видим опять ту же самую просительную ектению, 
которую пред Евхаристиею произносили: «Исполним 
молитву нашу». Прежде, бывало, я недоумевал: зачем 
здесь ектения, и притом, по-видимому, повторная? 
Еще более непонятно было, как после окончания ек¬ 
тений,— ибо слово «исполним», «дополним» («кон¬ 
чим») означает последнюю ектению, — снова начина¬ 
ется ектения... Не знаю, как именно было в перво¬ 
начальной литургии в древности, но теперь она 
представляется мне совершенно уместной. Перерыв 



был необходим. А обычно Церковь эти перерывы 
всегда заполняет ектениями, большей частью так на¬ 
зываемыми малыми («паки и паки»); что особенно 
видно на канонах (по 3-й, б-й и 9-й песнях), между 
«славами» кафизм на утрене, в начале литургии; и 
всегда виднее это на Пасху; после каждой песни 
канона — малая ектения. Ектенией же было нужно 
заполнить и наступивший перерыв. Но здесь взята не 
малая ектения, а просительная, потому что малая 
слишком мала для такого торжественного момента и 
слишком обща, она не захватывает души и даже не 
заполняет промежутка. Нужна большая, духовная, а 
таковой является лишь просительная ектения; ни 
великая, ни сугубая, с своими нуждами и молениями 
о властех, сюда совершенно не подходят. А проси¬ 
тельная — «внутренняя» ектения. Но я раньше гово¬ 
рил (в 1-й части литургии верных) о ней, что она — 
сокрушенно-покаянная по характеру. Как же это 
совместить с мирно-благоговейной тишиной этой (тре¬ 
тьей) части? Я уже только что объяснил, что без по¬ 
каяния невозможно обойтись и здесь; покаяние — это 
всегдашняя прослойка молитв наших, особенно в 
православии; без него нельзя оставаться и перед при¬ 
чащением... Пусть нас ждут «милости» теперь, но ми¬ 
лости суть лишь именно «милости», «помилование» 
виновных, амнистия осужденникам, и от этого созна¬ 
ния своего недостоинства невозможно уйти и здесь. 

Но по опыту знаю, что эта ектения воспринимает¬ 
ся здесь совершенно иначе: не только нет страха, но 
даже и мучающего сокрушения,, а простое, тихое, как 
бы «доверчивое» обращение к Богу подготовить нас. 
И сейчас мы увидим признаки этого мирного отличия 
двух однородных ектений. 

Послушаем даже само слово в начале ектении: 
«Вся святыя помянувше, паки и паки миром Господу 
помолимся». Дивно: мы видим это слово — «миром». 



А в других «Исполним» его нет... Значит, Церковь 
действительно хочет ввести нас в мирное душевное 
настроение. 

Дальше мы увидим еще большее... Но теперь по¬ 
смотрим, на чем же еще покоится эта «мирность»? 
«Вся святыя помянувше...» Мы всегда знали умест¬ 
ность слов о «святых» после того, как только что 
совершилось Пресуществление: мы вспоминали «о 
праотцех, отцех, патриарсех... и о всяком дусе пра¬ 
ведном», «изрядно» же о Самой «Пречистей, Пребла- 
гословенней», еще же и о «Честнем, славнем» Пред¬ 
тече... и «всех святых», «ихже молитвами посети нас, 
Боже!» Там мы славим Бога за искупление всего 
мира: Церкви Небесной, прославленной уже, и земной, 
еще воинствующей, «великого благоутробия» Божия 
«требующей» (у святого Василия Великого); а себе 
там больше просили милостей всяких, для этого же 
мы привлекали ходатайство пред Господом святых 
Его «друзей», «ихже молитвами посети нас, Боже». 

Но какая тут связь «святых» с «миром»? 

Я уже писал, какое ободряющее всегда действие 
на нас производит упоминание «изрядно», — действи¬ 
тельно, «изрядно», исключительно, несравненно, — о 
«Владычице нашей Богородице»... Вот уж неизмен¬ 
ная Заступница! Вот уж поистине милосердная Мать! 
Всегда безбоязненно припадаешь к Ней в этот мо¬ 
мент: уж кто-кто, а Ты-то уже заступишь; не оттолк¬ 
нешь, Великая «Сродница наша»! 

Теперь возвратимся к литургии. В конце канона 
мы вошли, чрез Искупителя, в общение с Небесной 
Церковью, со святыми. Какие могущественные дру¬ 
зья! Какие благодатные! Они — уже привычные гос¬ 
ти на Царском Небесном пиру Агнчем... Свои... А мы 
еще «новые», да и «непотребные». И конечно, нам 
много легче будет идти на трапезу, когда есть кто-ли¬ 
бо у нас «свой» и Царю, и нам: он уже знает, куда 



идти, куда сесть, как себя вести и проч. Много, много 
спокойнее со святыми своими! Одно дело молиться 
Богу нам одним; иное — когда мы на молебнах про¬ 
сим ходатайства Богоматери, святого Николая или 
других святых... 

И теперь с такой опорой несравненно спокойнее 
можно молиться: «Вся святыя помянувше... миром 
Господу помолимся». 

Вот первая надежда, первое по обстановке усло¬ 
вие «мира»... Но не одно оно. Посмотрим далее. 

О чем же будем с ними молиться? 

В «Исполним», — после Херувимской, — молились 
лишь «о предложенных Дарех». Но теперь они уже 
«принесенные и освященные». Великая разница: тог¬ 
да были еще хлеб и вино, теперь же уже — Тело и 
Кровь! Прежде лишь надежда на будущее, теперь же 
опора в настоящем: вот уже Сам Посредник, Хода- 
тайственный Агнец, жертва примирения, здесь! 

Вот второе различие в ектениях. И совершенно 
иначе воспринимаешь «предложенные» и «принесен¬ 
ные» Дары. Там — сокрушенные молитвы и надежда 
«умилостивления»; здесь — мирное, спокойное упова¬ 
ние на состоявшееся уже дело воссоединения, прими¬ 
рения... Сейчас произносишь эти слова: «о принесен¬ 
ных и освященных» уже «Дарех», и умиряешься еще 
больше, чем упованием на «всех святых». Ходатай¬ 
ство Самого Агнца безмерно больше, чем «всех свя¬ 
тых». Однако еще лучше, когда мы и к этому «Хо¬ 
датаю Бога и человеков» подходим, держась за руку 
святых друзей Его... Протестанты и сектанты, не по¬ 
читающие святых, — о, неразумные и бедные, лишаю¬ 
щие себя и радости, и сильной поддержки их! — не 
знают нашей православной утехи. Даже у католиков 
меньше входят за литургией в общение со святыми. 
А мы счастливы иметь их своими поручителями, за¬ 
ступниками. О, и сравнить нельзя, когда идешь к 



Богу один, без них. И потому даже к «освященным» 
Дарам и отраднее, и мирнее, и безопаснее приступать 
со святыми; и вместе с ними уже ссылаться на выс¬ 
шее ходатайство — жертву Агнца: они уже знают си¬ 
лу ее, ибо ею лишь искуплены; они Ему — уже Свои. 

Слушаем, однако, дальше: о чем будем молиться, 
имея основанием принесенную жертву, или «Дары»? 

На литургии мы принесли «жертву хваления» и, 
самое главное, — Ходатайственную жертву, которая, 
как взятая от человеческого естества, есть не только 
жертва Воплотившегося Сына Божия, но и — наша. 
Во всяком случае уж несомненно то, что, взятая Им 
от нас, она принесена Отцу «за нас»; и по тому 
одному можно уже сказать, что она — «наша» жертва, 
«наши дары» Богу. И дары, Ему поднесенные, Им 
принятые, являются залогом, что и мы получим от 
Него желаемое и ожидаемое. А Дар — безмерный: 
Самого Отца Единородный Сын, во спасении сшедый 
от Него к нам, воплотившийся и за нас пострадав¬ 
ший! Может ли быть не принята такая жертва?! Не¬ 
вероятно! И она принята... А раз уж принята, и «за 
нас» именно поднесена, то какое может быть еще 
большее основание, чтобы благонадежно, в мире про¬ 
сить у Бога всего?! 

Тот, Который Сына Своего не пощадил, но пре¬ 
дал Его за всех нас, — говорит апостол Павел, — как 
с Ним не дарует нам и всего? Кто будет обвинять 
избранных Божиих? Бог оправдывает их. Кто осуж¬ 
дает? Христос Иисус умер, но и воскрес: Он и одес¬ 
ную Бога, Он и ходатайствует за нас (Рим. 8, 
32 — 34)... Мы спасены в надежде (ст. 24). Кто от¬ 
лучит нас от любви Божией?! (ст. 35). Все преодо¬ 
леваем силою Возлюбившего нас (ст. 37). 

Апостол Павел от веры этой приходит даже в вос¬ 
торг, «уверенный», что ничто, ни жизнь, ни смерть, 
ни ангелы, ни настоящее, ни будущее... не может 



отлучить нас от любви Божией во Христе Иисусе, 
Господе нашем (ст. 38 — 39). 

А мы, во много раз его немощнейшие, ощущаем 
хотя бы мир упования... Вот второе основание к ми¬ 
ру. И большее... И здесь уже ни одного слова о гре¬ 
хах, о недостоинстве, по крайней мере явно (в тайной 
молитве отголосок увидим). 

Теперь уже не одна лишь Богоматерь со святыми 
берут нас за руки, но и Сам Сын — Агнец, Сама Ис¬ 
купительная жертва ходатайствует за нас. 

И все вместе мы перелетаем душою к Престолу 
Отца Небесного... И просим. Но как просим? — С 
надеждою, опять мирно-уповательно. О чем? — «Яко 
да Человеколюбец Бог, прием (приняв уже) я (их, Да¬ 
ры) в пренебесный Свой жертвенник, в воню благо¬ 
ухания духовнаго (образ благоволения Бога) вознис- 
послет нам...» 

Бог не только именуется теперь «Человеколюб¬ 
цем», чего еще не видели мы на литургии верных по 
отношению к Отцу Небесному (хотя и говорилось о 
любви вообще Его), но говорится о Его благоволе¬ 
нии. А это есть результат жертвы Сына Его, Искупи¬ 
теля нашего... 

Как надежно, дерзновенно, уверенно теперь чело¬ 
век обращается к Богу! Прежде, устами иерея, он го¬ 
ворил, что «никтоже достоин» и «приближитися» к 
Нему (за Херувимской), а теперь совершенно легко 
будем просить милостей. Да и каких? — ѵ Самых вели¬ 
ких... Уже не «о благорастворении воздухов», «вре- 
менех мирных» будем просить, а — божественную 
благодать и дар Святого Духа, то есть самое высо¬ 
чайшее благо, как видно и из сопоставления слов 
Евангельских: Просите... и Господь даст блага про¬ 
сящим у Него (Мф. 7, 11). А у святого евангелиста 
Луки сказано: даст Духа Святаго просящим у Не¬ 
го (Лк. 11, 13). 



Благодать Духа Святого есть высшее благо! 

Вот каких Даров дерзновенно просит человек; те¬ 
перь он может; а может потому, что есть к тому осно¬ 
вание — Ходатай с ходатайствующими святыми. 

Сын просит у Отца для нас благодати! 

...Кстати, почему различается «Божия благодать и 
дар Святаго Духа»? Можно разно объяснить, но са¬ 
мое простое толкование может быть такое: в ответ на 
нашу «благоуханную» для Него жертву Отец Небес¬ 
ный взаимно отвечает Своею милостью, или благово¬ 
лением к нам; или — что то же — «возниспосылает», 
то есть возвратно отвечает «Божественною благода- 
тию», или любовию, милостью (греч. слово хорц озна¬ 
чает все эти три понятия). 

Но результатом, — и самым первым по времени и 
по существу, — от такого благоволения явилось воз¬ 
вращение в день Пятидесятницы потерянного через 
падение людей действия в человеке Святого Духа. 
Так и теперь, принесши жертву, мы у возвратившего 
Свое благоволение Отца просим ответный на жерт¬ 
ву «дар» — «Святаго Духа». 

Это и понятно стало, и верно, и последовательно. 
И это является разъяснением слов: «да будут мило¬ 
сти». Но там говорилось о Христе, а теперь чрез Не¬ 
го просим у Отца; там говорилось то же вообще, а 
теперь конкретно, определенно. 

Если же принять во внимание, что миряне не слы¬ 
шат тайных молитв, в коих перечисляются всякие 
прошения от Бога (см. особенно у святого Василия 
Великого), тогда особенно выпукло должно быть 
ясно, какой же «милости» ждать прежде всего: Духа 
Святаго. 

Но есть объяснение и другое. Человек все же ос¬ 
тается человеком, живущим еще на земле в скорбях; 
и потому другая просьба — «избавитися от всякия 



скорби, гнева (Божия) и нужды» (то есть тесных об¬ 
стоятельств, всего тяжкого)... 

После — обычная просьба: «Заступи, спаси, поми¬ 
луй... Своею благодатию». А дальше просим духов¬ 
ных благ, тех же, что в «Исполним»: совершенном 
безгрешном дне, Ангеле Хранителе, прощении грехов, 
добра для душ и телес, о покаянном мирном конце, о 
непостыдной кончине, о добром ответе на Страшном 
суде. 

Этими прошениями мы опять вводимся в покая¬ 
ние. Но я уже говорил, что оно теперь носит совсем 
не мучительный характер, а тихо-мирный; и понятно: 
после таких оснований, как содействие друзей, святых, 
как молитва Владычицы нашей, Искупительная при¬ 
нятая жертва, возвращенное благоволение Отца, «воз- 
ниспосланный» дар Духа Святого, — можно и долж¬ 
но пребывать не в удрученном, а мирно-благонадеж¬ 
ном покаянии. 

И это так прямо и ясно и выражается в заклю¬ 
чительном предложении — друг друга предать Глав¬ 
ному Ходатаю Христу: «Соединение веры и причас¬ 
тие Святаго Духа испросивше, сами себе и друг друга 
и весь живот наш Христу Богу предадим». 

«Соединение» — с кем? — Прежде всего с присут¬ 
ствующими в церкви: сюда возможно присоединить и 
Небесную Церковь; но прямее разуметь здесь земных 
членов ее. Это — отзвук прежнего: «Возлюбим друг 
друга, да единомыслием исповемы» — и исповедали 
Символ веры. А потом объединились и вокруг жерт¬ 
вы, за всех нас принесенной. 

«Нас же всех, от единаго Хлеба и Чаши причаща¬ 
ющихся, соедини друг ко другу» (у Василия Велико¬ 
го). Но теперь, помимо нашего братского объедине¬ 
ния, еще мы только что испросили «дар Святаго Ду¬ 
ха» и «причастие Святаго Духа». 



Это гораздо важнее: ибо теперь за нас ходатай¬ 
ствует воздыханиями неизреченными Сам Дух Бо¬ 
жий (Рим. 8, 26)... И мало того, что «ходатайствует», 
Он еще, соединив со Христом и ради Христа, сделал 
нас снова сынами Божиими по благодати: Ибо все, 
водимые Духом Божиим, — говорит тот же апостол 
Павел, — суть Сыны Божии; потому что вы не 
приняли духа рабства, чтобы опять жить в страхе, 
но приняли духа усыновления, которым взываем: 
Авва, Отче! Сей Самый Дух свидетельствует духу 
нашему, что мы — дети Божии (Рим. 8, 14 — 16). 

И мы теперь уже, вероятно, сами чувствуем, что 
после этих слов непосредственно нужно запеть мо¬ 
литву детей к отцу: «Отче наш...» 

Не так ли? Поразительно ясно! И совершенно 
последовательно. И даже художественно прекрасно, 
точно златая цепь. И снова утешение нам. Но еще 
подождем немного... 

Соединившись друг с другом в вере и через Духа 
Святого и получивши Его вследствие благоволения 
Отца, мы теперь предадимся Христу Богу... Какой 
успокаивающий зов! И в «Исполним» было тоже это 
«предадим»; и это тоже уместно и нужно для сокру¬ 
шенного сердца; но там ссылались на обычных хода¬ 
таев — Богородицу и всех святых, а теперь, хотя и о 
них вспоминаем в начале ектении («Вся святыя»), но 
помимо этого еще есть новое, данное для мирного 
предания себя в волю Христу Богу: «общение воз¬ 
вращенного Духа Святаго». При таком положении 
действительно можно предаться спокойно Богу: Дух 
Божий возвращен! 

И я обычно ощущаю здесь новый повод к умире- 
нию, и гораздо больший, чем даже воспоминание о 
«всех святых». На душе делается совсем тихо... Как 
бы в вечерней тишине летнего захода солнца... 



Легко заметить, что между этим настроением мира 
и прежним сознанием недостоинства («Никтоже до¬ 
стоин») — великая разница; там — сокрушение, мука; 
здесь — надежда, мир. 

В литургии святого Иоанна Златоуста в тайной 
молитве тут читается так: «Тебе предлагаем живот 
наш весь и надежду, Владыко Человеколюбче». 

Какие все благонадежные слова: предаем жизнь в 
Твои руки и надежду, Человеколюбче! Как это дале¬ 
ко от прежнего сокрушения и страха! 

И умилительно («мили ся деем» — буквально «де¬ 
лаем себя милыми, то есть ласково, мило просящими; 
как деточки умеют сладко выпрашивать у мамы умиль¬ 
ным голосом и с просительным личиком): «Сподоби 
нас причаститися Небесных Твоих и Страшных Таин, 
Сея Священныя и Духовныя Трапезы» (пира)... 

Вот мы опять услышали слово — «Страшных Таин». 

Но замечательное дело: и «Страшные Тайны» те¬ 
перь уже не страшны. Так это бывает в душе. По¬ 
нятно, Дух Святой возвращен! А апостол Павел толь¬ 
ко что говорил нам не о духе рабского «страха», а 
«Духе усыновления». Поэтому эти слова о «Страш¬ 
ных Тайнах» вызывают трезвение, благоговение, но 
не мучающий ужас. 

И далее есть и другая причина мира: «С чистою 
совестью...» Да, чистому, или очищенному (испове¬ 
дью и слезами), в совести можно и нужно иметь мир, 
надежду. 4 

Наконец, перечисляются наши прошения, кои мы 
надеемся получить: «оставление грехов, прощение со¬ 
грешений, общение Духа Святого (более тесное), насле¬ 
довать Царство Небесное», иметь «дерзновение еже к 
Тебе», Христе, а не суд и не осуждение. 

Мы видим, что здесь еще говорится и о грехах и 
осуждении. Но основной характер молитвы — полу¬ 
чение милостей. Это, собственно, не покаяние даже, а 



ожидаемые дары; и характерно, что испрашивается 
даже «смелость» пред Богом, «дерзновение». 

Прежде — «станем со страхом», а теперь имеем — 
«дерзновение, еже к Тебе, Человеколюбче». Большая 
разница!.. Так можно просить лишь в благонадеж¬ 
ном духе мира, упования на милость, в надежде на 
любовь и от любви. 

Возлюбленные ! говорит святой Иоанн Богослов, 
если сердце наше не осуждает нас, то мы имеем 
дерзновение к Богу и, чего ни попросим, получим от 
Него (1 Ин. 3, 21—22). И мы познали любовь, кото¬ 
рую имеет к нам Бог, и уверовали в нее. Бог есть 
любовь, и пребывающий в любви, в Боге пребывает, 
и Бог в нем... В любви нет страха; но совершенная 
любовь изгоняет страх; потому что в страхе есть 
мучение. Боящийся не совершен в любви. Будем лю¬ 
битъ Его, потому что Он прежде возлюбил нас (1 Ин. 
4, 16, 18-19). 

Подумаем, как все это связано: «единство» друг с 
другом, или взаимная любовь, «соединение веры» 
и любовь к Богу. Затем — любовь и блаженство, мир; 
а нелюбовь это страх, мучение, — и с Богом, и друг с 
другом. А пребывание в Боге открывается из прямо¬ 
го присутствия в человеке Духа Божия: Что мы 
пребываем в Нем и Он в нас, узнаем из того, что Он 
дал нам от Духа Своего (1 Ин. 4, 13). 

Таким образом, единство любви и общение Духа, 
или «соединение веры и причастие Святаго Духа»,— 
вещи неразрывные. И наоборот, если нет Духа, то нет 
общения с Богом, нет сыновства Ему, нет братства 
друг с другом, нет любви... И наоборот: Кто гово¬ 
рит: я люблю Бога, а брата своего ненавидит, тот 
лжец... И мы имеем от Него такую заповедь, чтобы 
любящий Бога любил и брата своего (1 Ин. 4, 20—21). 

Вот чего требует приближение к причащению и 
что является результатом Евхаристической жертвы, — 



единение с Богом и друг с другом... И потому тотчас 
же появляется молитва Господня: «Отче наш», а не 
«мой». 

Но и еще подождем этого. Посмотрим параллель¬ 
ную молитву у святого Василия Великого. Она об¬ 
ширнее, как всегда, чем у Златоуста: «Боже наш, 
Боже спасати» — вот как она начинается... И я уже 
в этих первых словах слышу утешительное. Бог — 
«наш», и именно наш «Спаситель»... Но в греческом 
и славянском языках сильнее выражена мысль о 
спасении, — «Боже спасати», то есть «спасать» — яв¬ 
ляется Его делом, Его свойством, целью Его. Как и в 
конце утрени говорится утешительно: «Твое бо есть 
(дело, Тебе свойственно), еже (чтобы) миловати и 
спасати нас». 

И после принесенной жертвы, после спасения 
такого сонма небожителей, после молитв наших о ми¬ 
лостях к живым и помиловании усопших, как не 
определить имя Бога как «Бога спасения», Спасаю¬ 
щего, Спасителя?! А это подводит новую основу под 
настроение «мира». 

«Ты нас научи благодарити Тя достойно о благоде¬ 
яниях Твоих, ихже сотворил еси и твориши с нами...» 

Получивши такие бесчисленные блага и испраши¬ 
вая новых (после Евхаристического канона), призы¬ 
ваемся «благодарить» «Спасающего» Бога. 

Это уже повышает наше мирное настроение. 

Самое сильное чувство высокого благодарения и 
славословия было в Евхаристии, как мы уже знаем; 
а теперь мы сами готовимся к причащению, а потому 
и покаянное настроение должно здесь прибавиться. 
И оно сейчас же появляется. Но интересно, в каком 
виде: в виде дара, а не от сокрушения. Желая при¬ 
частиться, мы должны искать очищения; и просим 
теперь дать нам этот дар. Дары же различны. В по¬ 
рядке духовной жизни и самое нужное сейчас для 



причащения — это прощение грехов: без этого и мира 
не может быть; даже, наоборот, потеряешь и после¬ 
дние остатки его через сознание своего недостоинства 
пред «Святая Святым». И потому мы просим Госпо¬ 
да теми же словами, что и в ектении, и почти тотчас 
же за этим (3-м) прошением дать нам чистоту: «Ты, 
Боже наш, приемый Дары сия (как в ектении: “Бог 
наш, прием я”— Дары), очисти нас от всякия скверны 
плоти и духа»... Вот — первый дар Духа. «И научи 
совершати святыню во страсе Твоем». Цель же — до¬ 
стойное причащение: «Яко да чистым свидетельством 
совести нашея, приемлюще часть святынь Твоих, со¬ 
единимся Святому Телу и Крови Христа Твоего». 

Примечательно, что и я свои предыдущие объяс¬ 
нения готовиться к причащению строил на общих 
соображениях. 

О чем бы и дальше я сам подумал? 

Приходят такие мысли: если я «удостоен» буду 
«соединяться» со Христом,—то от этого получатся 
еще более обильные Дары Духа Святого. И, как бы 
забегая, я хочу просить о таких благах от причаще¬ 
ния: о полном искоренении страстей, об избавлении 
от диавола, об укреплении в добродетелях; особенно 
же о возвращении и умножении благодати Святого 
Духа, с сопутствующими последствиями мира, радос¬ 
ти; и даже о здоровье душевном и телесном; об из¬ 
бавлении от бед; но — самое главное, — об общении с 
Пресвятою Троицею через соединение с Спасителем, 
или, что то же, Царство Небесное (еще здесь начина¬ 
ющееся); только бы — «не в суд и во осуждение»... 

О чем же молится Церковь? «И приемше их (Свя¬ 
тые Дары Тела и Крови) достойне, имамы Христа, 
живуща в сердцах наших, и будем храм Святаго 
Твоего Духа». 

Как видим, это совершенно совпало; но только 
у меня оно поставлено к концу, как у грешника, а 
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Святая Церковь сразу просит самого главного, самой 
высшей милости — сочетания с Духом Святым и Хрис¬ 
том Господом... 

Следуем дальше. «Ей, Боже наш, и да ни единаго 
же нас повинна сотвориши (то есть виновным вслед¬ 
ствие недостойного приступания) Страшным Твоим 
сим и Небесным Тайнам, ниже немощна душею и те¬ 
лом, от еже недостойне сих причащатися...» 

И это было у меня («не в суд»). Но здесь гово¬ 
рится подробнее. А одно отличие — значительнее и 
характернее: я и после Евхаристии продолжаю ду¬ 
мать об одном лишь себе; Церковь же устами свя¬ 
щенника заповедует теперь молиться и о других, 
чтобы «ни один» не оказался «повинным»... С брач¬ 
ной вечери Господь одного повелел выбросить; но 
скорбь была всем... 

Почему же Церковь так отличается? Я — грешный, 
а потому и не помню о других; позвали меня на 
пир — я и думаю лишь о себе... Вот какие мы 
эгоисты! С тонущего корабля спаслись все, но тотчас 
каждый думает уже о себе. А Церковь помнит, что 
еще в начале Евхаристии мы просили о «единомыс¬ 
лии» и целовались в любви... В Евхаристии слились 
все в единую Церковь, Небесную и земную, от Бого¬ 
матери — до усопших и живых грешников. А перед 
самой трапезой я уже забыл это. Но Церковь помнит. 
И потому молится о всех. Теперь молитва по пре¬ 
имуществу должна бы быть общею, единою: ведь здесь 
все хорошие, все званые, все одаренные милостями, 
все искупленные! Одним словом, все друзья на одном 
званом обеде. Ведь и в мире в такое время люди 
бывают любезными. И только дурно воспитанные и 
самолюбивые самоугодники, точно не замечая «дру¬ 
гих», в одиночку ищут между столами «своего» мес¬ 
течка, забывая, что только сейчас они просили о «ми¬ 
лости» этой, что никакого «своего» места нет, не 



было; и если бы не щедрость и «милость великого 
Бога и Спаса нашего Иисуса Христа», то не при¬ 
шлось бы и видеть им не только трапезы, но и входа 
в чертог Его... Забыли мы, что лишь десять минут 
тому назад возглашали: «Двери, двери» закрыть! 
Нам грозила опасность остаться за дверями. Но так 
как мы пред этим горько каялись (первая часть ли¬ 
тургии верных), считали себя недостойными даже и 
«приближитися» к Богу, то нас и впустили, и то боль¬ 
ше за Ходатая — Сына. 

А теперь, как впустили нас за двери, всё забыли. 
Ах, люди, люди! Самоугодники мы! Даже в чужом 
добре о себе думаем... 

Вот почему я забыл о христианах-братиях, а Цер¬ 
ковь помнит... Смиримся же: вспомним и о других, и 
не о себе одних будем молиться. Ведь это же одна 
из основных целей всей Евхаристии, связанная с дог¬ 
матом Пресвятой Троицы, с Искупителем, Главою 
всего «Тела» — «Единство любви!» 

И как же я забыл? Эх, бедные, жалкие мы люди! 
Говорить о единстве мы способны, а в сердцах — 
чужие... 

...Но хорошо, что хоть Церковь напомнила об 
этом нам, самолюбцам, хотя и в тайной молитве. И в 
последней, заключительной просьбе, — ектении («Со¬ 
единение веры»),—это напоминается мирянам и 
вслух; но там проходит это быстро, и как будто уже 
прошлое, нам данное («испросивше», то есть уже мы 
будто имеем, получивши)... А здесь вот это слово «ни 
единаго», «повинна» заставило одуматься: да что же 
это я, такой эгоист и холодная тварь, все об одном 
себе помышляю? Как бы за одно это мне самому (да 
и вернее всего, ибо нелюбовь — «небрачная одежда») 
не оказаться прежде других «повинным» в недостой¬ 
ном причащении... Хоть этот страх, быть может, ос¬ 
тановит мою холодную душу?! Как бы самого меня 



снова не выгнали?! Невольно и о других задумаешь¬ 
ся: лучше буду уж просить и о «братьях». 

Ах, человек, человек! Как же ты испорчен! Святые 
делают добро из-за любви к нему и Богу. Хорошие 
христиане — хоть из награды ради Царства Небесно¬ 
го. А ты? Ради наказания быть выгнанным? Ради 
рабьего страха... Первые — сыны; вторые — хорошие 
слуги; а ты — злой раб! Но что же с тобою делать? 
Пусть хоть из страха не делай зла и принуждай себя 
к «деланию добра», если не имеешь истинно доброго 
сердца... Все же остается надежда, что, может быть, 
еще и не выгонят тебя! 

...Эти мысли, — как видим, далекие от «мирного» 
настроения, в каком надобно бы совершать эту часть 
литургии, — явились у меня, грешного. Церковь же 
рассчитывает на более хорошую душу «верных чад» 
своих, «братьев» по духу во Христе, и потому она не 
допускает и мысли о нашей отчужденности («чу¬ 
жие»), и потому продолжает молиться мирно, хотя и 
мыслит покаянно... Послушаем уж лучше ее, а не 
себя: «Даждь нам даже до последняго нашего изды¬ 
хания достойне приимати часть (надежду) Святынь 
Твоих». 

Странное словосочетание здесь. Что такое? По-рус¬ 
ски лучше бы так: «Принимать святыню в надежде» 
на то или иное, а у греков красивее оборот, как бы 
так: обонять благоухание розы (надежду от Свя¬ 
тынь). Но самое слово «надежда» опять утешающее, 
мирное и отвечает не раз употребленному мною сло¬ 
ву «благодарность»: это причина и мира в душе. 

На что же «надежда» наша? Чего ожидает? 

«В напутие жизни вечныя, во ответ благоприятен, 
иже на Страшнем судищи Христа Твоего; яко да и 
мы со всеми святыми, от века Тебе благоугодившими» 
будем причастниками. 



И прежде мы молились: «Вся святыя помянувше», 
«будем причастницы вечных Твоих благ», вечной ве¬ 
чери в Царствии Небесном, какую «уготовал еси лю¬ 
бящим Тя, Господи». 

...Все это лишь распространенное объяснение 
«Царства Небесного», о коем и я вспоминал. Отличие 
лишь опять в том, что Церковь снова говорит об об¬ 
щем Царстве, о единении «со всеми святыми»... А я, 
увы, даже о них забыл!.. Вот странная узость души! 
Сам ухватился за руку святых... Держусь за них... 
А теперь уже забыл о них. А лишь о себе думаю... 
Какой же я после этого «любящий Господа»? — Пло¬ 
хой любящий!.. 

Кто говорит : я люблю Бога, а брата своего не 
любит — лжец (1 Ин. 4, 20; 2, 9—11). Мы имеем от 
Него такую заповедь, чтобы любящий Бога любил и 
брата своего (4, 21). 

А я и святых забыл... Любимцев Божиих... А уже 
про людей-то и говорить нечего... Увы мне! 

Молитва тайная кончилась... 

Если бы не моя худость, то она, несмотря на по¬ 
каяние, внесла бы еще большее успокоение и благона¬ 
дежность — «надежду Святынь» Божиих. 

Так мы просим теперь ответных Даров Святого 
Духа от Бога... И они (достойным и любящим Бога 
и братию) придут сейчас с причащением, после чуд¬ 
ной молитвы. 

Теперь мне хочется посмотреть третью параллель¬ 
ную молитву из литургии Преждеосвященных Даров. 
Там, как известно, Евхаристии не совершается: Да¬ 
ры — прежде освящены; но эта подготовительная ко 
причащению часть все равно есть. Немного заглянем 
туда... 

Литургия эта имеет знаки остатка от самой древ¬ 
ности, когда «вечеря» совершалась действительно 
«вечером», по примеру Тайной вечери. И теперь эта 



литургия соединяется с вечернею. Потому и ектения 
параллельная начинается не со «Вся святыя помя- 
нувше»,— хотя на проскомидии, тайно совершаемой, 
они поминаются, — а с «Исполним вечернюю молит¬ 
ву нашу Господеви». 

И тогда эта ектения становится последней в груп¬ 
пе ектений. Прочее же одинаково, кроме слов «пред¬ 
ложенных и преждеосвященных»; последнее слово 
понятно; а первое — вместо «принесенных» только 
что, потому что здесь не «приносили», а лишь пере¬ 
несли, при пении «Ныне Силы Небесныя» (вместо 
Херувимской), и положили перед собою (предложи¬ 
ли) на престоле. 

Какова же тайная молитва? 

Особая эта молитва. Характер ее более покаян¬ 
ный и сокрушенный, напоминающий «Никтоже досто¬ 
ин» пред Херувимской; но вместе с тем она соединя¬ 
ет мысли и даже слова литургии Василия Великого. 
Выпишу самое главное, но без длинных объяснений, 
кроме новых частей: 

«Иже (Ты, Который) неизреченных и невидимых 
тайн Боже (то есть Ты Бог непостижимый, “Бог 
тайны”)... иже служение службы сея открывый нам 
и положивый нас грешных (священников) ...прино- 
сити Тебе дары же и жертвы о наших гресех и о 
людских неведениих; Сам, невидимый Царю... при¬ 
зри на ны, недостойныя рабы Твоя, иже Святому сему 
жертвеннику, аки Херувимскому Твоему предстоящий 
Престолу, на немже (это отличие понятное) Едино¬ 
родный Твой Сын и Бог наш» уже «предлежащими 
страшными почивает Таинствы». А далее просьба об 
очищении: «нас и верныя люди Твоя свободив» 
всякия «нечистоты, освяти всех нас души и телеса... 
да чистою совестию, непосрамленным лицем» прича¬ 
стимся «святынь» и «соединимся Самому Христу 
Твоему, истинному Богу нашему, рекшему: ядый плоть 



Мою и пияй Кровь Мою во Мне пребывает, и Аз в 
Нем»... Последние слова — новы; но зато это заменя¬ 
ет указание на установление таинства в молитвах 
Златоуста во время «Святая — святым»: «яко да всель- 
шуся в нас и ходящу (живущему) Слову Твоему, 
Господи, будем храм Пресвятаго и поклоняемаго 
Твоего Духа». Это все мы видели в молитвах святого 
Василия Великого. 

Но вот дальше разница: «избавлени всякия диа- 
вольские козни, деянием или словом, или мыслию 
действуемыя»... 

О диаволе у святого Златоуста и у святого Ва¬ 
силия Великого в этой части совсем не говорится; и 
понятно: эта часть — мирная, когда (на пиру) о враге 
даже и упоминать невозможно... Но зато об этом 
святой Василий Великий молился после Пресущест¬ 
вления Святых Даров: «Стужаемыя от духов нечис¬ 
тых свободи». 

А на Преждеосвященных литургиях только здесь 
и можно упомянуть об этом. 

Для меня это отличие важное: когда я выше пе¬ 
речислял предметы, о которых я помолился бы на 
тайной молитве, то упомянул и об «избавлении от 
диавола». Но, к моему удивлению, этого не оказалось 
и у святого Василия Великого, и разумно: званые уже 
не боятся врага и не думают о нем... А я плохой 
«званый», захваченный с «халуги и распутия», и 
потому все озираюсь на врагов, даже будучи в Цар¬ 
ском чертоге... О, как Церковь выше и мудрее!.. 

Но мне утешительно, что хоть у святого Григория 
Двоеслова упомянуто об избавлении от «диавольския 
козни». Следовательно, не так уже и я далек был от 
истины. У святого Василия Великого тоже упомина¬ 
лось о сем в числе других милостей, но — ранее. 

Пора, однако, закончить рассмотрение этих разли¬ 
чий у святого Григория Двоеслова: «И получим 



обетованная нам благая со всеми святыми Твоими, от 
века Тебе благоугодившими». 

Итак, видим очень много сходного с молитвою 
святого Василия Великого, а многое сходно с момен¬ 
тами у Златоуста. В общем же, если уже и о кознях 
говорится, настроение — более покаянное. 

Разница эта понятна: в тех литургиях эти все 
мысли рассеяны по многим местам; здесь же они соб¬ 
раны в единой молитве. И получилось покаянно- 
просительно-сокрушенное настроение; мира и надеж¬ 
ды здесь мало чувствуется. Так и должно быть, чтобы 
приготовить нас к причащению в короткий срок. 

Еще: не видел я упоминания ни в одной из трех 
молитв об избавлении от бед земных, о чем я тоже го¬ 
ворил. 

Неужели же приближающееся приобщение не 
имеет никакой связи с этим вопросом? А он в жизни 
так значителен. Но тут мне пришли на ум два места: 
о первом скажу после, а сразу,—после молитвы о 
«возниспослании» «Дара Святаго Духа» говорится: 
«О избавитися нам от всякия скорби, гнева и нужды», 
разумеется, по преимуществу, земных. Значит, после 
прошения о духовных благах (Святом Духе) просим 
и о внешних. 

Второе упоминание видим в конце ектении: 

«...друг друга и весь живот наш Христу Богу пре¬ 
дадим»,—всю жизнь, следовательно, и с земными 
скорбями и бедами. 

И только; но в молитвах тайных даже и об этом 
не упомянуто. Почему это? По двум причинам: во- 
первых, потому, что о всех земных благах только что 
молились ко Пресуществлению (о царях, о палате, о 
мирном управлении, о тихом житии, а далее о плава¬ 
ющих, недугующих и т. д., а у святого Василия Ве¬ 
ликого еще подробнее). Но главное даже не в этом, 
а в другом: как ни беспокойны земные вопросы, но 



всему есть время и место: сейчас наступает великое 
таинство — общение со Христом Богом, а чрез Него — 
причастие Святого Духа, — Сей же вводит нас в 
жизнь Пресвятой Троицы, в Царство Божие, в мир 
Небесный. И в такой момент подобает забыть все 
прочее как маловажное, временное. И потому, вспом¬ 
нив кратко в общей форме о скорби и нужде, Цер¬ 
ковь приглашает в конце ектении «всю жизнь» пре¬ 
дать в волю Христа Бога. Это, в сущности, то же, что 
сказать как бы в Херувимской: «...всякое ныне жи¬ 
тейское отложим попечение». 

Вот почему Церковь ввела в тайную молитву 
«надежду» на получение многих благ, но все они 
духовного характера, — от прощения грехов и избав¬ 
ления от диавола до вечного Царства, — а земное 
забыла или, точнее, «Христу Богу предала». И еще 
раз она упомянет, но мимоходом. 

Вот как подобало бы относиться к грядущему 
приобщению: все забыть, кроме духовного. 

Вывод теперь ясный: после Пресуществления 
положено молиться о какой угодно милости, включи¬ 
тельно до хорошей погоды («благорастворении возду- 
хов») и благовременных дождей на поле. Но после 
того, как уже сказано успокоительное: «...да будут 
милости... Спаса... со всеми»,—нужно устраниться 
от всех мирских забот и отдаться только таинству 
вечери Агнца. Не должно молиться ни о чем земном. 
И тогда легче сохранить не только сосредоточен¬ 
ность духа, нужную для причащения, но и всю эту 
часть (мирную) провести в мире; иначе мысли о пе¬ 
чалях житейских могут расстроить тебя. Но о духов¬ 
ных предметах молись, проси: для этого причащение 
и дается. 

Но неужели можно забыть о них? Пожалуй, это 
трудно, хотя и нужно. Тогда, не забывая, предай «весь 
живот... Христу Богу». Он лучше всех нас устроит 



не только духовное, но и мирское. И знай, человек: 
чем ты больше Ему предашь себя и других, а сам 
благоговейно, ради причащения, отстраняешь это,— 
тем Он больше даст вверяющемуся Ему за эту самую 
доверчивость и оторванность от мира по любви и по¬ 
читанию к Нему. Церковь воистину руководится 
Духом Святым! Нужно сделаться как дитя, вверив¬ 
шееся отцу, как птички небесные: они не сеют, ни 
жнут... и Отец ваш Небесный,— говорит Сын 
Его, — питает их. Вы не гораздо ли лучше их? О, ма¬ 
ловеры! Ведь Отец ваш Небесный знает, что вы 
имеете нужду во всем этом, и знает еще прежде про¬ 
шения вашего (Мф. б, 26, 32, 8). 

Поэтому к моменту причащения нужно сделаться 
дитятею по духу, все предав в руки Отца через Хрис¬ 
та, Сына Его. 

Так мы теперь, уже по другим мотивам и путям, по 
иным основаниям, пришли к молитве Господней: 
«Отче наш». 

К этой молитве доселе все влекло нас: и объеди¬ 
нение людей в вере, и усыновление чрез Духа Свято¬ 
го; а теперь вот и новое побуждение, столь связанное 
с мирным, беспечальным характером этой (третьей) 
части вообще — детски доверчивое предание себя в 
руки Отца. Но и еще есть побуждение, связанное 
с совершившейся жертвой, с состоявшимся «примире¬ 
нием» с Отцом: доселе, до Христа Спасителя, люди 
были чадами гнева Божия (Еф. 2, 3), о чем постоянно 
говорится в Святом Писании Ветхого Завета, начиная 
с гнева на «друга» Своего Моисея (см.: Исх. 4, 14) 
до гнева на все общество сынов Израиля (Нав. 
22, 20) и на все народы (Ис. 34, 2; см.: Иер. 51, 45; 
Иез. 19, 12 и т. д.). 

В Новом Завете, без сравнения, во много раз мень¬ 
ше упоминается даже самое слово «гнев»; да и то 
преимущественно когда речь идет о конце мира (см. 



Апок. 6, 16—17; 11, 18; 15, 7; 16, 19; 19, 15), который 
прямо называется «день гнева» (см.: Рим. 2, 5). 
Это — понятно; ибо после «примирения» (см.: Рим. 
5, И; 2 Кор. 5, 18 — 20; Еф. 2, 16; Кол. 1, 20) люди 
соделались детьми Божиими (см.: 1 Ин. 3, 1 — 2; 5, 2; 
Рим. 8, 16, 21), чадами Божиими (см.: Ин. 1, 12; Еф. 
5, 1; Флп. 2, 15). 

И потому, вопреки Ветхому Завету, Новый Завет 
наполнен именем Отца Бога (см.: Мф. 5, 48; 6, 1,4, 8; 
11, 25; 16, 17 и т. д., без конца). 

Ясно, что христианство есть религия чад с Отцом 
Небесным. 

Но эта перемена совершилась только ради жертвы 
Единородного Сына Его, «нашего» «Сына Человечес¬ 
кого», нашего Ходатая пред Отцем (1 Ин. 2, 1; см.: 
Рим. 8, 15; 1 Тим. 2, 5). 

Через Него... имеем доступ к Отцу (Еф. 2, 18). 

А так как эта жертва (в литургии) была только 
что совершена на Евхаристии, то теперь можно, ста¬ 
ло быть, воспеть и детскую молитву к Отцу, ранее же 
было нельзя. Нельзя было и ранее испрошения «Да¬ 
ра Духа Святаго» (на ектении), ибо лишь водимые 
Духом Божиим суть сыны Божии, и Им лишь 
взываем: Авва, Отчеі (Рим. 8, 14—15). 

Так выясняются причины уместности именно здесь 
молитвы Господней. 

Но еще яснее станет нам, если мы поставим ее в 
связи с настроением этой части: с мирной благонадеж¬ 
ностью... 

Как успокаивается дитя на руках матери, так и 
душа, отдавшаяся Богу, от Коего она получила столь¬ 
ко и таких милостей, видит в этом такую любовь От¬ 
чую, что умиряется именно по-детски; и, в свою оче¬ 
редь, сама эта молитва одним заголовком своим, 
одним этим драгоценнейшим словом «Отец» вносит 



такую опору для тишины, больше которой и примыс¬ 
лить невозможно! 

Он — Отец теперь; а мы — Его дети. 

И если мы раньше старались ухватить за руку 
святых («Вся святыя...»), если опирались на благо¬ 
уханную жертву Сына, если получили залог Святого 
Духа, то теперь, когда Церковь говорит нам, что мы 
Ему — дети, как теперь нам не успокоиться совсем? 
Подумать лишь: и я — дитя у Бога! 

И вот что нередко переживается в этот момент. 
Предавши себя Христу Богу, Спасителю нашему, мы 
теперь обращаемся через Него к «Отцу Его и Отцу 
нашему» (см.: Ин. 20, 17) с просьбой «сподобиться» 
«со дерзновением неосужденно смети призывати... 
Небеснаго Бога Отца и глаголати: Отче наш». 

Меня прежде, бывало, смущало такое непонятное 
сочетание: сознания себя детьми «Отцу нашему»; а с 
другой стороны — с такою робостью, страхом, что да¬ 
же произнести («глаголати») и это имя «Отца» и мо¬ 
литься Ему — точно страшно; и потому нужно еще 
«сподобиться» «без осуждения» и сказать, и помо¬ 
литься Отцу... 

И как же это укладывается с мирным общим на¬ 
строением этой всей подготовительной части? 

И мне пришло такое объяснение. Прежде всего, 
это «мимоходное» выражение пролетает быстро, не 
оставляя особого следа; затем своею кротостью и 
скромностью тона оно не уничтожает самого главно¬ 
го: понятия об «Отце» и молитвы к «Отцу». 

Как бы ни подойти, лишь бы подойти к Отцу. 

Но есть и особый смысл в таком смиренно-робком 
обращении. Вслушаемся: о чем мы просим? Где глав¬ 
ное ударение? — «Осмелиться призывать»? 

По-моему, нет, а в предыдущем слове: «со дерзно¬ 
вением». Вот где смысловое ударение. Прежде люди 
боялись даже имя «Бог» (Иегова) произносить, а 



теперь Отцом именуют. Прежде — страх; ныне — сме¬ 
лость («смети»), 

И даже больше того: «дерзновение». Это гораздо 
больше, чем мир, спокойствие, надежда. Дерзновен¬ 
ный, или получивший такое полномочие, не только не 
боится, но, наоборот, открыто, мужественно, с уверен¬ 
ностью, смело, свободно входит туда, куда другим за¬ 
прещено и заглядывать*. 

Так и здесь: после жертвы человек с свободою 
подходит к Богу как Отцу. 

И тогда это приглашение не только не является 
противоречием общему настроению этой части, а даже 
поднимает его на большую высоту... 

Так, начавши покаянием и страхом, мы теперь уже 
молимся с дерзновением: какая разница! Какое было 
стеснение раньше и какой простор теперь! 

Наконец, и страх есть хороший, не рабский, а бла¬ 
гоговейный — сыновний. Если уж и в первые време¬ 
на Церкви, когда благодать была особенно сильна, и 
то все же говорится, что был же страх на всякой ду¬ 
ше (Деян. 2, 43); хотя через три стиха (ст. 46) будет 
сказано, что одновременно христиане жили в просто¬ 
те и веселии сердца. Это значит, совместимо такое 
сочетание страха и радостной простоты, страха и 
покоя, страха и утешения благодатию. И в Писании 
есть именно такое указание: Церкви же по всей 
Иудее, Галилее и Самарии были в покое (от гонений), 
назидаясь и ходя в страхе Господнем, и при утеше¬ 
нии от Святаго Духа умножались (Деян. 9, 31). 

Ясно, такое сочетание не только возможно, но оно 
и прекрасно, ибо им жили первые святые христиане. 

А тем более это естественно нам, хотя и позван¬ 
ным, но все же «недостойным»; и потому так понятно 

* В таком смысле свободы, бесстрашия употреблено, напри¬ 
мер, слово это в каноне Ангелу Хранителю: «Яко имея дерзно¬ 
вение к Царю Небесному, Того моли... помиловати мя, окаянна- 
г °» (9 песнь). И вообще это часто встречается. — М. В. 



это сочетание. И даже больше скажу: то особенно и 
отрадно, что, несмотря на страх (от грехов), вопреки 
ему, я, после жертвы, могу иметь дерзновение: Бога 
называть Отцом! Что может быть утешительнее этого 
для грешника?! 

Но сверх всего этого никогда не следует забывать, 
что Господь - всегда Господь, «Владыка»... Как ни 
велика Его любовь, все же Он Тот, пред Коим стоять 
и самим херувимам «велико и страшно» (молитва за 
Херувимской). А они не погрешили. Я же? И сейчас 
я приступаю к общению с Ним... Он - Огнь, а я - 
сено... 

И потому сливаются воедино - и мир, и страх... 

А когда припомним сравнение с пиром царским, 
то это еще яснее будет: мы приняты царем, по его 
милости, им одарены, обласканы. И он — снова среди 
нас. Мгновенно все приходят в собранность, а может 
быть, и в страх: он же царь! А когда наступит момент 
говорить с ним, робость еще более увеличится. 

Но что такое царь по сравнению с Царем царству¬ 
ющих? — Земля и пепел... 

Но, повторяю, все эти слегка смущающие облачка 
мысли и робости быстро промелькивают пред нашим 
сознанием и лишь вводят нас в духовную собран¬ 
ность; но затем мы погружаемся в утешительнейшее 
состояние ощущения себя детьми у Бога!.. 

Вот что Бог давал нам в хорошие минуты пережи¬ 
вать, когда начинают петь «Отче наш». 

...И почти невольно падаешь на колени пред 
престолом и хватаешься руками за края его. Почему 
это? Как ребенок тянется на руки к матери или прос¬ 
то бросается в колени ее, укрываясь лицом в складки 
ее платья, а она обнимает его своими руками, так и 
мы, когда запоют «Отче наш», бросаемся к Самому 
Богу, и именно как к Отцу. Сразу забываешь, как ты 



смущался лишь сейчас, боясь «сметь призывать» Его 
и прося на это «дерзновения»... 

Господь даже желает такого дерзновения детской 
любви к Нему, ибо оно свидетельствует и о вере в 
Его великую любовь, и о нашей любви к Нему, и о 
вере в Его всемогущество. Поэтому Спаситель часто 
Сам вызывал дерзновение у боязливых и неуве¬ 
ренных: Иисус... сказал: дерзай, чадо!.. Дерзай, 
дщерь! (Мф. 9, 2, 22). Господь... сказал: дерзай, Па¬ 
вел! (Деян. 23, И). Апостол любви Иоанн особенно 
сильно говорит о дерзновении (1 Ин. 2, 28; 3, 21; 5, 14). 

И чудо: едва только успеешь обратиться с такою 
просьбою, как уже сразу и получаешь желаемое дерз¬ 
новение. Да, я знаю, что я немощен; но не на свои 
силы и заслуги я и надеюсь, а на Его заступничество, 
на Его жертву, за нас принесенную. Опора моего дерз¬ 
новения во Христе, в Котором мы (все) имеем дерз¬ 
новение (Еф. 3, 12). Имея Первосвященника велико¬ 
го, прошедшего Небеса, Иисуса Сына Божия, будем 
твердо держаться исповедания нашего; ибо мы 
имеем не такого первосвященника, который не мо¬ 
жет сострадать нам в немощах наших; но Кото¬ 
рый, подобно нам, искушен во всем, кроме греха. По¬ 
сему да приступаем с дерзновением к престолу 
благодати, чтобы получить милость и обрести бла¬ 
годать для благовременной помощи (Евр. 4, 14 — 16). 
Так говорит апостол. 

Но устав церковный не установил и здесь земного 
поклона: сыны не кланяются отцу до земли. И нам 
не нужно, хотя бы и хотелось! 

В этот момент нужно с детской доверчивостью об¬ 
ратиться к Господу — Отцу нашему. И иногда у меня 
бегут такие мысли: «Господи, Господи! Ты — Отец! 
Ты, значит, любишь Свое дитя, меня. А я еще к то¬ 
му же дитя больное. Беспомощное. Страдающее. 
Видишь, я плачу... Простираю к Тебе душу, как руки. 



Сам я ничего не могу сделать. А люди еще меньше. 
Да и не любят они меня. Да и любить-то не за что 
меня, дурного. Да и что мне от их любви, если они 
тоже беспомощны, как и я. К Тебе остается прибе¬ 
жать. И вот прибегаю. Пожалей меня. Недостоин я 
и жалости? — Да. Но Ты — Отец. А я, если и не 
имею добра в себе, то во всяком случае к Тебе со 
слезами доверчивыми, вот видишь, обращаюсь. И, как 
дитя, прошу Тебя о милостях: надеюсь, что дашь, что 
Ты Сам сделаешь все, что нужно... Я Тебе сейчас 
буду лишь перечислять свои чувства, свои нужды; а 
Ты, Сильный, Любящий, все устроишь. Ты мой Отец!» 

И я начинаю доверчиво просить. Сколько боля¬ 
чек, сколько нужд, сколько ран у меня. И я их по¬ 
казываю Ему без стыда. А прошу со смелостью, с 
надеждой. И даже не чувствую затруднения просить 
о чем-либо так, как этого мне, дитяти, хочется; но 
только представляю все на Его волю, на Его любовь. 

А если иногда и просишь чего у Отца, то останав¬ 
ливаешься то на одном, то на другом; смотря по тому, 
чем ты живешь в то или иное время. То иногда 
просишь только так: «Да будет воля Твоя», потому 
что сам пути ясно не видишь; своя же воля ненадеж¬ 
на. А когда произносишь эти слова, то себя перепо¬ 
ручаешь с своего разума на разум Божий, с своих 
рук на Его руки. И хотя не знаешь, что именно и как 
сделает Господь, но успокаиваешься, так как теперь 
уже — не мое это дело, а — Его. И иногда несколько 
раз, усиленно, повторяешь одно это прошение: «Твоя 
воля, Твоя, Твоя, Господи, да будет»... И верую, что 
когда я произношу эти слова, то они не остаются 
бесплодными и даже не являются просто прошения¬ 
ми, молением; нет, больше: они становятся делом, то 
есть действительно совершается то, что я говорю: Бог 
уже принимает меня, мою жизнь, мои пути в Свое 
управление. Это-то и успокаивает. Впрочем, это дела- 



ется нами в силу Его же собственного обещания: не 
пец^теся на утрей; ибо знает Отец ваш Небесный, 
в чец вы имеете нужду (Мф. 6, 32, 34). 

Но иногда эти же самые слова о предании себя в 
волю Божию бывает трудно произносить: это обык¬ 
новенно случается тогда, когда душа отягощена чем- 
либо дурным, грешным; когда своя воля очень уж 
ясно направлена в другую сторону — от Бога. И не 
то чтобы тогда не хотелось говорить этих слов, а нет 
сил: недостоин говорить такие слова, ибо они требу¬ 
ют и с твоей стороны хотя бы некоторых усилий идти 
навстречу, а не наперекор воле Божией. И тогда не 
можешь говорить этих слов от сердца. А пробежишь 
их. И припоминается мне тогда изречение одного из 
святых отцов, читанное мною в Добротолюбии. Его 
ученик спросил, что означает прошение: «...да будет 
воля Твоя, яко на небеси и на земли»? Старец отве¬ 
тил: «Это относится к святым, а не — нашей меры»... 

Но, когда потом опять вспоминаешь, что Спаси¬ 
тель всем дал эту молитву, и даже еще до Искупле¬ 
ния, до примирения с Отцом Небесным, и тогда 
подумаешь, что именно грешнику-то и нужно поло¬ 
житься на волю Божию, ибо своя воля — растленна; 
тогда понудишь себя сказать эти слова. Но они в та¬ 
ком случае получают уже не детский, уповательный и 
отрадный смысл, а понудительный: хотя моя воля и 
противится Твоей, Господи, и даже хотя и не имею 
права говорить об этом, и даже нет желания такого, 
а есть обратное хотение — исполнять свою волю греш¬ 
ную, но именно потому-то и говорю, хотя бы только 
устами говорю, вопреки себе говорю, ибо больше 
этого не имею сил. «Не моя, но Твоя воля да будет. 
Как Сам знаешь, Отец мой, спасай меня». И знаю, что 
даже такое подневольное произношение слов этих не 
остается тщетным: слова, обращаемые к Богу, непре¬ 
менно сопровождаются действием Его. И это не мое 



лишь мнение, а и церковное. Вот, например, что'го¬ 
ворится в одной утренней молитве: «Многомилостиве 
и Всемилостиве Господи!.. Спаси мя по благода¬ 
ти (даром), молю... Или хощу, спаси мя, или не хощу, 
Христе Спасе мой, предвари (даже раньше меня) 
скоро, скоро погибох (уже почти погиб)»... 

То же самое говорится и перед сном: «...Или хо¬ 
щу, или не хощу; спаси мя: аще бо праведника спа¬ 
сеніи, ничтоже велие; и аще чистаго помилуеши, 
ничтоже дивно... Но на мне грешнем удиви (покажи) 
милость Твою... и якоже хощеши, устрой о мне 
вещь (дело, судьбу мою)». Еще молимся вечером же 
к Богородице: «Не попущай, Пречистая, воли моей 
совершатися, не угодна бо есть: но да будет воля Сы¬ 
на Твоего и Бога моего»... 

И, насколько сознаю, это прошение для меня яв¬ 
ляется главным, как бы центром. Да оно и поставле- 
но-то в середине молитвы Господней. В ней, мне ка¬ 
жется, все сказано: положись на Бога, и Он Сам все 
устроит как нужно; исполнит и все остальные проше¬ 
ния ее. 

А другие предметы молитвы или очень уж высоки 
для меня, — как первые два; или входят в централь¬ 
ное прошение: «воля Твоя». И только одно проше¬ 
ние почти всегда останавливает на себе внимание: 
«Остави мне грехи мои». Это уже постоянная, непре¬ 
рывная, некончаемая и самая нужная (до гроба) мо¬ 
литва: «Прости меня! Отпусти долги...» 

Но об этом что же распространяться? Это — как 
воздух для легких, как вода для рыбы, постоянно 
необходимо нам. Покаяние есть преимущественно ат¬ 
мосфера православия. Но в этот момент литургии 
уже не чувствуется сокрушения так сильно, как, на¬ 
пример, во время Херувимской. Уже мы приглашены 
на пир. Уже Сам Царь Небесный среди нас; и не как 
Судия, не как грозный Владыка, — хотя и Владыка, — 



но \как Отец... Владыка — Отец. Царь среди детей. 
Поэтому самое главное слово, самая суть молитвы в 
само^і же первом слове: «Отче»... 

В заключение вспомню об одном переживании 
своем, которое мне потом нередко вспоминалось. 

Когда я, недостойный, на другой день хиротонии 
своей в епископа служил первую литургию самосто¬ 
ятельно (таков обычай) и когда дошел до молитвы 
Господней, то вдруг заметил в себе новость: обыкно¬ 
венно я молился до той поры, в сущности, лишь о 
себе одном: «даждь мне», «остави мне», «не введи 
меня»... Но тогда я вдруг услышал слово «наш», 
«Отче наш», а не мой лишь... И сердце (или в сердце 
Кто-то?) сказало: «Отныне ты уже не имеешь права 
молиться о себе одном, а и о всех; на то ты и получил 
благодать предстательства за них». 

И я стал так молиться тогда же впервые: «Отче 
наш», «хлеб нам», «долги нам», «во искушение нас не 
введи», и от лукавого всех «нас избави». И конечно, 
епископ, а за ним и священники, по преимуществу, 
должны молиться не за себя, а за всех; но и все 
христиане, как дети Единого Отца, как «братья во 
Христе», должны молиться не только о себе, но и друг 
о друге. И это — во всякое время. 

Но в данный момент пред причащением такая мо¬ 
литва просто требуется, безусловно необходима. При¬ 
помним, что верные — теперь уже у Царя пред трапе¬ 
зой, все уже «званые», все уже объединены, следова¬ 
тельно, одним настроением, то есть одной верой, одною 
надеждою на трапезу, общею любовью и, главное, 
одним Духом Святым. А если так, — а так должно 
быть,—то даже немыслимо истинно верующему ду¬ 
мать и сейчас лишь о себе одном! Такой эгоизм, такая 
сухость, такая замкнутость свидетельствовали бы о ду¬ 
ше, которая хотя и оказалась среди вечери, но была 
одета не в брачную одежду любви и благодати (Мф. 



22, 11). А потому ей грозила бы опасность быть 
выброшенной вон, как самочинно попавшей туда; где 
место лишь любящим, объединенным, братьям гі сес¬ 
трам. А она — чужая здесь... 

И так именно Церковь только что и приглашала: 
«Соединение веры и причастие Святаго Духа испро- 
сивше, сами себе и друг друга и весь живот наш 
Христу Богу предадим», и с дерзновением Владыке, 
Богу и Отцу будем «глаголати: Отче наш». 

Таким образом, мое переживание на первой архи¬ 
ерейской литургии нужно считать не моим лишь лич¬ 
ным, и даже не епископским только (хотя от них это 
требуется по преимуществу), но общехристианским, 
особенно в данный момент приступания к Общему 
Агнцу. К этому моменту особенно нужно относить 
слова апостола Павла: Едино тело, един дух... един 
Господь, едина вера, едино крещение, Един Бог и 
Отец всех (Еф. 4, 4 — 6). 

...Чтобы сейчас в причащении соединиться с Бо¬ 
гом, непременно нужно иметь сначала единение друг 
с другом: иначе как можешь любить Бога, Которого 
не видел, если брата, которого видишь, не любишь? (см.: 
1 Ин. 4, 20). Потому-то и сказано в молитве Господ¬ 
ней: «остави нам... якоже и мы оставляем...» Пото- 
му-то дальше у православных будет совершаться 
прекрасный обычай: пред причащением целовать 
иконы, а потом обратиться лицом к народу, к братии 
и поклониться всем на три стороны, прося прощения 
и прощая. 

Заключительные слова молитвы Господней «Яко 
Твое есть Царство и Сила и Слава» как нельзя луч¬ 
ше подходят именно к данному времени: мы у Тебя, 
Господи, на Брачной вечери; у Тебя в Царстве; по 
Твоей воле, силе, величию; у Тебя на славной трапезе, 
в благодатном общении.. Ведь мы уже все — зва¬ 
ные... Все в Царском доме... И все, Господи, «Твои». 



Ііак закончим мы переживания молитвы Господней. 

В\ дополнение отмечу способ исполнения молитвы 
Господней. Представим себя дитятею пред Отцом. 
Мы хотим просить у Него, и притом — просто, довер¬ 
чиво, как бы в глаза глядя, а иногда даже виновато 
опустив их... Подумаем, могли бы мы в этот момент 
петь?.. Невозможно: какой ребенок будет распевать 
перед мамой? Или драматически просить: «Прости 
меня»? Нужно это говорить. Потому, по греческому 
обычаю, — а отсюда у сербов и у болгар, — «Отче 
наш» всегда читается, а не поется. И притом — стар¬ 
шим (если епископ не служит), как представителем от 
всех «нас». 

Но и петь тоже допустимо, впрочем, по иному 
соображению: молитва за всех «нас»; поэтому можно 
и петь ее общими устами, или хором,—от «лика 
Церкви», или общенародным пением. Но такое внеш¬ 
нее общение в голосовой молитве совсем не суще¬ 
ственно: можно петь «общенародно» и не чувство¬ 
вать любви и единения или даже совсем не молиться 
внутренно, сердцем, а лишь петь голосом; и, наоборот, 
можно молчать и слушать одного читающего от лица 
всех и ощущать душою общее единство братьев пред 
Единым Владыкою — Отцом... Разве, когда пред ка¬ 
ким-либо «лицом» произносится речь одним предста¬ 
вителем, все прочие не напряжены внимательно? 
Разве они не слушают «затаенно» каждое слово 
своего выборного? — Еще как!.. Так и здесь можно, и 
даже бы лучше слушать чтение молитвы Господней, 
чем петь ее*. А если уж и петь, то лучше, по-моему, 
хору, а другие в это время должны сосредотачиваться 
в своих сердцах. Без пения это легче делать. Пение 
развлекает. Это очень хорошо знают хористы, певчие, 
которые почти сами не молятся... 

* И в архиерейском Чиновнике нашем так и сказано: «По¬ 
добие глаголет архиерей и прочие сослужащии тайно, а не поя, не 
читая даже вполголоса». 



Иные «исполнения» «партесных» сочинений мо¬ 
литвы Господней большею частью мешают, вредят, 
расстраивают. 

...Еще одно непременное условие: никак нельзя 
торопиться (читая или поя просто) за молитвой Гос¬ 
подней; здесь столько переживаний, и таких все важ¬ 
ных; между тем она проносится почти мимо, если спе¬ 
шат. В житии одного святого рассказывается, что он 
с вечера начал читать эту молитву, а окончил ее лишь 
к утру, когда солнышко озарило его лик. Мы же са¬ 
мую главную молитву, молитву Божию, Самим Богом 
нам данную, читаем «борзяся» и механически... 

И хотя по уставу это и не положено, но в это 
время многие люди становятся на колени и священ¬ 
ники кланяются в землю пред престолом. Собственно, 
по моменту литургии, и даже по самому содержанию 
молитвы Господней, этого совсем не требуется: какие 
же дети на коленях просят у родителей? Или какие 
призванные в гости на званый обед становились бы 
пред хозяином, даже хотя и перед царем, на колени?! 
Настроение этого момента — сыновнее, мирно-упова- 
тельное, а не унизительно-просительное, и тем более 
не сокрушенное. Потому коленопреклонению, по ус¬ 
таву, и не положено здесь быть. Допустимо разве 
сделать один земной поклон, а затем, встав, молиться 
уже с доверием. Внешность тоже имеет свое назна¬ 
чение и действие: церковные каноны, например, запре¬ 
щают земные поклоны во все воскресенья и во всю 
Пятидесятницу: всему время! Так и здесь; момент ли¬ 
тургии — радостно-ожидательный, а не покаянный. 
Так лучше. Устав — мудрее нас. 

Но не будем фанатичными: представим и некую 
свободу сердцу. Если Господь Сына Своего Едино¬ 
родного не пощадил, то разве все прочее, меньшее, не 
подаст нам? (см.: Рим. 8, 32). Он смотрит на 
внутреннее наше настроение, а не на внешность. 



Итак, можно сказать, что молитвою Господнею 
кончается промежуточная часть между каноном Ев¬ 
харистическим и причащением. Поэтому о дальней¬ 
шем будем говорить в особой главе. 

ПРИОБЩЕНИЕ 

Когда нас приглашают за стол, то мы отвечаем: 
«благодарю» и еще откланиваемся. И спокойно, без 
толчеи, ищем своего места. 

Так и здесь: священнослужитель говорит «лю¬ 
дям»: «Мир всем». Будем мирны. В мире присту¬ 
пайте... «И духови Твоему»... Здесь, главным обра¬ 
зом, разумеется то умиренное душевное настроение, к 
которому только что готовила нас Церковь. Но нуж¬ 
но и внешне сохранить степенность, чин и благообра¬ 
зие. Когда будут причащать Святых Таин, то священ¬ 
ник нередко предупреждает причастников: «Не 
торопитесь, не толкайтесь! Подходите спокойно, бла¬ 
гоговейно» . 

И потом он осеняет народ благословением, пода¬ 
вая этот мир. И даже этим внешним знаком указы¬ 
вает: приступайте в благоговении. Почему люди 
приклоняют головы, а архиерей (или иерей) про себя 
читает благодарность за приглашение, от лица всех, 
конечно: «Благодарим Тя, Царю Невидимый», за все... 
За то, что Ты все в бытие привел, создал по милости 
Своей, и за все вообще, что Ты сделал. И теперь до¬ 
пусти поклонившихся «Тебе, Страшному Богу» при¬ 
ступить к вечери, и Сам, Владыко, даруй, с трапезы 
Твоей, каждому по его «потребе». 

Так мы опять видим, что основной характер Евха¬ 
ристии, — благодарственное настроение, — продолжает¬ 
ся. И уже в третий раз, начиная с канона, благодарим 
за бытие, за сотворение. Почему это здесь? 



Некоторые жалуются, ропщут на свою жизнь. Но 
если бы они знали все величие, все блаженство ис¬ 
тинного приобщения, то на все остальное они не толь¬ 
ко не обращали бы такого внимания, но почли бы все 
за ничто; и лишь благодарили бы Бога, что созданы, 
что существуют и чрез это допущены ко святому 
причащению. Отец Иоанн Кронштадтский приходил 
в восторг к моменту причастия. Блаженный Августин 
говорит, что если бы ангелы могли завидовать, то они 
разве об одном бы сожалели, что не могут совершать 
Божественной Евхаристии здесь. Конечно, это лишь 
сильное образное выражение, ибо ангелы на Небе 
Духом Святым причащаются благодати общения в 
высшей степени. Таков смысл упоминания о сотворе¬ 
нии. А зачем: «Страшному Богу»? Ведь уже «Отец» 
Он отныне? 

Да, все было — мирно, мирно... Но, когда наступит 
самый момент причащения, тогда человек вспомнит: 
Кто Агнец? Что такое Святые Дары? — Бог, претво¬ 
ривший Себя в хлебе и вине! Страшно даже и вы¬ 
говорить это и представить себе! 

А если при этом вспомнить о себе самих: кто мы 
такие? Достойны ли? А грехи наши? Хотя и «дети», 
но грешные; хотя и гости, но в брачной ли одежде? 

И Церковь это знает, вслед за апостолом Павлом: 
Кто ест и пьет недостойно, тот ест и пьет осуж¬ 
дение себе, не рассуждая (как бы подобало) о Теле 
Господнем. Оттого многие из вас... и больны, и 
немало умирает... наказываемся от Господа (1 Кор. 
И, 29-32). 

Поэтому в молитвах уставных пред причащением 
совершенно ясно звучит эта струна страха: Бог и че¬ 
ловек; Творец и тварь; Огнь и трава; Святый и греш¬ 
ники... Потому пред причастием будет читаться мо¬ 
литва Иоанна Златоуста «Верую, Господи, и испове¬ 
дую», где снова будет говориться и о грехах; даже об 



Иуде вспомним наряду, но вопреки разбойнику бла¬ 
горазумному; и сказаны будут эти страшные слова: 
«не в суд и во осуждение»... Ведь и Иуда причастил¬ 
ся*. Про него сказал Сам Господь: Лучше было бы 
тому человеку не родиться (Мк. 14, 21). 

В молитвах же к причащению, читаемых в то вре¬ 
мя вслух причастниками, прямо говорится: «Прихо- 
дяй же причаститися, глаголи в себе настоящия сти¬ 
хи: Се приступаю к Божественному Причащению. 
Со детел ю, да не опалиши мя приобщением: огнь бо еси, 
недостойныя попаляй. Но убо очисти мя от всякия 
скверны». 

«Таже паки» (опять) «Вечери Твоея», то есть об 
Иуде, врагах и разбойнике. И паки стихи сия: «Бо¬ 
готворящую Кровь, ужаснися, человече, зря: огнь бо 
есть, недостойная попаляяй». 

А если причащаются достойно, то: «божественное 
Тело и обожает мя и питает; обожает дух, ум же пи¬ 
тает странно (чудесно)». 

...«Таже» (затем): «Во светлостех святых Твоих 
како вниду, недостойный? Аще бо дерзну совнити в 

* Об этом многие сомневаются; но в тексте Евангелия совер¬ 
шенно ясно сказано, что сначала Господь подал им всем. Следо¬ 
вательно, не сказано, чтобы Он выделил Иуду; тогда бы все 
узнали, кто — предатель. Также и Чашу, — и после этого говорит: 
И вот рука предающего Меня со мною за столом (то есть обло¬ 
котившаяся, как обычно бывало на Востоке при низких столах и 
сиденьях). А потом еще беседа продолжалась: кто больше? За¬ 
тем Иуда вышел. А прощальную беседу Господь говорил уже с 
одиннадцатью (Лк. 22, 17 — 38; Ин. 13, 1—31). В уставных же 
песнопениях Страстной седмицы это понимание Церкви выраже¬ 
но совершенно ясно: «Злоименитый Искариот... Твой ядый хлеб, 
Тело Божественное, воздвиже ков на Тя, Христе» (Четверг утреня, 
8-я песнь, 2-й тропарь) «приимаше решительное (освобождаю¬ 
щее) греха Тело безсовестный, и Кровь, изливаемую за мир 
Божественную» (Там же, тропарь 3-й). Автор канона — знамени¬ 
тый Косма Маюмский. «Еда» (ужели, разве) Господь «со онеми 
вечеряв, тебе от трапезы отрину?» (сед а лен пред третьим Еван¬ 
гелием в Великую пятницу). Совершенно очевидно, что Иуда 
принял Тело и Кровь — в суд. Поэтому и говорится, что после 
этого в него вошел сатана. — М. В . 



чертог, одежда мя обличает, яко несть брачна; и свя¬ 
зан извержен буду от ангелов. Очисти, Господи, 
скверну души моея, и спаси мя, яко Человеколюбец». 

И опять «таже» сряду: «Владыко... да не в суд 
ми будут Святая сия, за еже недостойну ми быти...» 

И паки, в третий раз, о врагах, Иуде и разбойнике, 
до конца: «Да не в суд и во осуждение»... 

Так Церковь готовит смиреннейшим сокрушение 
пред страшным попаляющим «огнем»: ведь мы хотим 
причащаться, — подклонити свои головы, — не «плоти 
и крови», то есть не тварному веществу (хлебу и ви¬ 
ну, и даже не чему-либо человеческому, плотскому) а 
Тебе, Страшному Богу... 

И пусть это именно настроение страха и будет у 
всякого приступающего к причащению. Хотя бы не 
на первом месте, но непременно на втором, при мыс¬ 
ли: Кого причащаемся? И кто мы, причастники? 
Дальше же это настроение будет снова вспоминаться. 
Но первое, — как мы видели выше, — было все то же 
основное, проникающее всю литургию настроение: 
«благодарим Тя, Царю». 

Благодарение и страх. Возможно ли такое сочета¬ 
ние? Несомненно. «Радуйтесь» Господу «с трепетом»,— 
говорит царь Давид. 

Впрочем, нужно сказать, что в соответствующем 
моменте и в параллельной молитве в литургии свято¬ 
го Василия Великого совсем не говорится о страхе и 
нет этих страшных слов о «Страшном Боге». Там 
больше утешающего, это более соответствует ходу Ев¬ 
харистии: уже приглашены к трапезе, мирно настро¬ 
ились все. И потому говорится несколько иначе у 
него: «Владыко, Господи, Отче щедрот, и Боже вся¬ 
кого утешения». Вот как именует Господа святой 
Василий Великий. «Отец щедрот», «Бог утешения». 
Какая детская нежность! Это даже больше, чем в мо¬ 
литве Господней: не просто Отец, а Отец — источник 



щедрот, сама Щедрость, сама Благодать, хотящая из¬ 
ливаться; «Бог утешения». Поразительное определе¬ 
ние! На прощальной вечери Спаситель, причастив 
учеников, объявил им о конце Своем. Они заскорбе- 
ли. А Он говорит: вам же лучше: если пойду, то 
Утешителя другого, вместо Себя, пошлю, Духа Свята¬ 
го (см.: Ин, 15, 26; 16, 5 — 7). И сие сбывается в 
причащении: Бог Утешитель дает Себя Самого в об¬ 
щение. 

А дальше упоминается о «преклонших... главы». 
Но о них говорится много мягче, отраднее: «Их бла¬ 
гослови, освяти, соблюди, укрепи, утверди». Это иные 
слова, иной тон: они уже хороши, но еще лучшими 
сделай их: «всякому делу благому сочетай». И у него 
(святителя Василия) далее встречается покаянный 
мотив: «От всякого дела лукава отстави и сподоби 
неосужденно причаститися...» 

Также и в литургии святого Григория Двоеслова 
нет «страшного»; ближе — к святому Василию: «Боже 
Единый Благий и Благоутробный... призри благоут¬ 
робным оком на вся люди Твоя и сохрани их...» 

Но есть и другой момент: «На смиренныя призи- 
раяй... сподоби всех нас неосужденно причасти¬ 
тися...» 

Видимо, святой Григорий более сочувствовал тону 
святого Василия, чем Златоусту. Они и по духу были 
сроднее: оба — правители; оба — принципиальные; 
оба — люди долга. 

Почему же немного иначе думает святой Иоанн 
Златоуст? О, он знал грешную человеческую действи¬ 
тельную природу! Он изъяснял послания Павловы — 
о ядущих и пиющих в суд и осуждение. Он, будучи 
адвокатом, видел глубину зла в мире. Он в столицах 
знал всю немощность и слабость человеческие. Он 
был «проповедником покаяния» всегда. Он был педа¬ 
гог, вызывавший в людях нужные настроения. Пото- 
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му он и ввел больше о страхе: и в тайной молитве, 
а для всех — и в явной, которая читается и доселе: 
«Верую, Господи, и исповедую... Помилуй мя и про¬ 
сти моя прегрешения, вольная и невольная... И спо- 
доби мя неосужденно причаститися». А потом слова, 
известные каждому: «Вечери Твоея Тайныя... прича¬ 
стника мя приими: не бо врагом Твоим тайну повем, 
ни лобзания Ти дам, яко Иуда, но яко разбойник, 
исповедаю Тя: помяни мя, Господи, во Царствии 
Твоем». И при всем том конец с надеждою: «Да не 
в суд или во осуждение будет мне причащение Свя¬ 
тых Твоих Таин, Господи, но во исцеление души и 
тела. Аминь». 

Но это лишь — второй мотив. На нем никак нель¬ 
зя остановиться гостю пред самым уже «угощением». 
А причащение так именно и называется «угощением» 
в ирмосе 9-й песни канона в Страстной четверг: 
«Странствия Владычня и Безсмертныя трапезы... 
вернии, приидите насладимся». 

Странствие, странный, иностранный, или по-древ- 
неславянски — «гость»; отсюда уже «у-гощение» гос¬ 
тей; обильная трапеза. 

И «Бог утешения», «Отец щедрот» тотчас же ус¬ 
покаивает смущенную душу надеждой... Но на что 
же? На себя? На свое «достоинство»? О, нет, нет!.. 
Иная «утеха»... 

Одна мирянка обращалась к епископу (ныне уже 
почившему) с вопросами о причастии и смущалась 
тем, что она постоянно видит свое недостоинство и 
потому не смеет приступать; а если приступает, то 
мучается. Он же ей сказал: «Когда считаете себя не¬ 
достойной, тогда-то и приступайте; а вот когда вы 
сочтете себя “достойной”, тогда скажите мне, и я вас 
не допущу до причастия». 

Это сказано образно, для силы. Но основная 
мысль истинная: мы не можем надеяться на себя! 



Каковы бы ни были мы, званые, уже допущенные к 
«Трапезе утешения», и, однако, мы не можем не 
видеть своего недостоинства... И во всех трех молит¬ 
вах есть это сознание: Златоуст говорит о «страшном 
Боге»; Василий просит «неосужденно» причаститься 
людям; Григорий и себя включает в пир, говоря: 
«всех нас», и его в том числе, «сподоби неосужденно 
причаститися». 

Но в таком случае — где же место надежде? 

В чем якорь упования? — В благодати. 

Покаяние — лишь путь к получению милости... 
«Виноват», — говорит виновный,—но через это его 
сознание ждет помилования. Самое наклонение (го¬ 
ловы) в Ветхом Завете было для того, чтобы или 
излить елей на голову (как Самуил Саулу), или — 
получить благословение рукою... 

И это хорошо, правильно, уместно, благоразумно, 
достойно, прилично моменту! 

Но присоедините еще и то «смиренное» сокруше¬ 
ние, о коем в это время священнослужитель в тайной 
молитве произносит, и ваше настроение будет еще 
лучше: смиренное упование. 

И Церковь «благословляет» и «освящает» и «ук¬ 
репляет» смутившихся своим недостоинством. Это 
уже и вслух говорится: «Благодатию»... Послушайте 
это первое, утешающее слово: не за свои «заслуги» и 
«достоинства», а за благодать, за дар Духа Святого... 

Господин царского пира, — когда отказали зва¬ 
ные, — собрал с распутий, проселков бедняков, нищих, 
хромых, убогих... Привели их в царский чертог. А 
они все: кто в запыленных одеждах, а кто в нищен¬ 
ских отрепьях... 

Как их такими впустить в блестящие палаты? 

И выдали им всем из царских запасов «брачные 
одежды», благодать Святого Духа. И потом уже по¬ 
садили за трапезу. 
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Так и теперь Церковь утешает прежде всего на¬ 
деждою на «благодать» Божию. И эту мысль она вы¬ 
ражает, надежду особенно, усиленно, не одним словом, 
а тремя: «благодатию, и щедротами, и человеколю¬ 
бием...» 

В сущности, все слова подобны по своему содер¬ 
жанию и говорят — о незаслуженном даре Божием... 

А один из литургистов* заметил, что среди одно¬ 
родных возгласов только в этот единственный мо¬ 
мент Церковь употребляет целых три слова, и причем 
на первом месте ставит именно «благодать». Прича¬ 
стнику нужно помнить и знать, и надеяться в данный 
момент именно на благодать Божию. Ибо происхо¬ 
дит страшное дело: купина горит и не сгорает. Бог в 
человека хощет внити. Огонь в сено. И не попа¬ 
лить... Даже такой величайший святой, как Симеон 
Новый Богослов, и тот после многих покаянных слов 
и надежды все же говорит: «И странное и ангелом 
(даже ангелам) и человеческим мыслем, беседуеши 
им (людям грешным) многажды, якоже другом Тво¬ 
им истинным... И дерзая Твоим богатым к нам бла¬ 
годеянием, радуяся вкупе и трепеща, огневи причаща- 
юся, трава сый, и странно чудо: орошаем неопально, 
якоже убо купина древле неопальне горящи». 

А мы слишком привыкли, недостаточно отдаем 
себе отчета в происходящем, а потому и не имеем 
такого страха и трепета, какой подобает иметь здесь. 

Но если даже осознать одну сущность происходя¬ 
щего, не говоря уже о нашем недостоинстве, и тогда 
на что же человек может надеяться, кроме благодати? 

Здесь мы, между прочим, становимся пред одним 
важным религиозным положением: Бог и человек, 
Творец и тварь, а особенно падшая, не могут непо- 

* Проф. М. Скабалланович. См. его «Толковый типикон. 
Объяснительное изложение типикона с историческим введени¬ 
ем». Вып. 1-3, Киев, 1910-1915.-М. В. 



средственно прийти в соприкосновение. Для этого и 
нужна благодать Божия, или сила, действие Божие. 
И по Искуплении даже необходимо было ниспосла¬ 
ние благодати Духа Святого, в виде огненных языков, 
дабы войти в общение с Божественною Троицею, в 
Царство Божие. Поэтому необходима священнослу¬ 
жителям хиротония, дабы иметь право безбоязненно 
совершать таинства. «Удовли мя,—говорит священ¬ 
ник еще пред Евхаристией, во время Херувимской, то 
есть сделай пригодным, — силою Святаго Духа Твое¬ 
го, облеченна благодатию священства, предстати Свя¬ 
тей Твоей сей Трапезе и священнодействовати Святое 
и Пречистое Твое Тело и честную Кровь». 

Почему? — Потому, что к Господу можно присту¬ 
пать только Господу же, или — с Господом, или — в 
Господе. Возьму такое сравнение. Чтобы замерзшему 
не погибнуть от тепла комнаты, его сначала постепен¬ 
но оттирают еще на холоде, да еще снегом, дабы в нем 
постепенно вызвать теплоту и внутри, и в теле, и в 
конечностях. И тогда уже вносят в комнату. Или 
другой пример: к электрическим, обнаженным прово¬ 
дам невозможно прикоснуться голыми руками; необ¬ 
ходимы предохранительные средства. 

Поэтому и до падения людей была благодать с 
ними; и Искупление имело главнейшею целью воз¬ 
вращение этой отнятой по грехопадении Божествен¬ 
ной Силы. И Спаситель, вознесшись, именно и послал 
ее в Пятидесятницу; Она и является посредствую¬ 
щею, действующею, как бы «проводящею» Божествен¬ 
ную «среду», дабы тварь не погибла от общения с 
Творцом, как трава, попавшая в огонь. 

Если вообще так необходима благодать, то тем 
более в данный момент приступания к приобщению, 
а тем более — недостойному, грешному существу, ка¬ 
ково большинство из нас. 



Вот почему Церковь после того, как «устрашила», 
приводя причастника в сокрушенное состояние, тот¬ 
час же подает и врачевание, и «утешение» — в упова¬ 
нии на «благодать» Божию, на «щедроты» Его, на 
«человеколюбие». 

Хотя все эти три слова сродны, но есть и разница 
в них: благодать как сила Божия есть результат, или 
проявление, великих «щедрот», то есть Щедрого, Ми¬ 
лостивого, не по заслугам Обильного любовию Бога, 
ибо Бог есть Любовь (1 Ин. 4, 16), и любовь без¬ 
мерная, желающая изливаться на людей и на всю 
тварь; но в особенности Господь благоволит к чело¬ 
веку, как к венцу Своего творения и возлюбленному 
образу Своему. Но все эти три слова равно утешают 
устрашенную душу. 

Но и это еще не все: все эти благодатные милости 
есть плод дела Искупителя, Единородного Сына Бо¬ 
жия. Он — как Ходатай пред «Огнем». Поэтому 
Церковь на Него именно и опирается здесь, указывая 
Его имя впереди других, как и пред Евхаристическим 
каноном: «Благодатию, Щедротами и Человеколюби¬ 
ем Единороднаго Сына Твоего, с Ним же благословен 
еси, со Пресвятым и Благим и Животворящим Твоим 
Духом». 

И мы слышим именно эти «утешающие» слова. А 
о «Страшном Боге» и нашем «недостоинстве» миря¬ 
нам даже и не говорится теперь; и они (молитвы) 
читаются одним лишь священником в алтаре тайно. 

Церковь уже не смущает вас, не выводит из того 
доверчиво-сыновнего состояния, в котором она уста¬ 
новила вас с момента после Евхаристии, после Пре¬ 
существления. И только в «Верую... и исповедую», 
уже пред самым мгновением приобщения, она все же 
поставит всех пред «судом и осуждением» или же 
«исцелением души и тела». 



Такое же двоякое сознание, — и страха и надежды, 
и сокрушения и утешения, — вызывается и последую¬ 
щим возгласом и пением, только еще более ярко, 
сильно и обычно более заметно для нашей души, чем 
указанный возглас о «благодати». Диакон возгласит: 
«Внимание», насторожит душу: «Во-о-нмем». В это 
время слышим звук царских дверей: двери затворя¬ 
ются*, завеса закрывается... Люди остаются — «за 
дверями» трапезы... Что это значит? Неужели их не 
впустят? Неужели, как одетые не в брачную одежду, 
они будут выброшены и лишены Агнца? Ведь уже 
приглашены все к вечери Царской... Нет, это лишь 
временно, это лишь пока для мирян... Есть всюду 
постепенность, чин, порядок, иерархия, очередь... Сна¬ 
чала приглашены к трапезе ближайшие сотрудники, 
ученики, служители Слова. Потом и всем будет дано 
то же. 

Так было и исторически: сначала Господь совер¬ 
шил Тайную вечерю для одних лишь апостолов, и то 
для избранных двенадцати. И притом тайно, вечером, 
с затворенными вратами... Никто и не знал.... Пото¬ 
му и называется «Тайною вечерею». Только Иуда 
после предал. 

После же все христиане пребывали в молитвах и 
преломлении «хлеба» (Деян. 20, 7, 11, 36)... Так и 
теперь: сначала причащаются «тайно», за закрытою 
завесою и затворенными вратами, преемники апосто¬ 
лов — епископы и их сослужители. Когда же служит 
архиерей, то он изображает Самого Господа; и пото¬ 
му, сам причастившись, потом раздает и Тело и Кровь 
другим, как делал и Спаситель (см.: Ин. гл. 13). 

Прежде, когда еще не было иконостасов, как нет 
их сейчас и у католиков, и священнослужители прича- 

* Когда архиерей служит; а при священнике врата закрыты с 
самого великого входа у нас, и открыта лишь завеса. У греков 
иначе немного: врата сняты, отворены, а завесу заменяет отодвиж- 
ная дверь. — М. В. 
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щались на виду у всех. Но теперешний наш обычай 
лучше во многих отношениях: он напоминает Тайную 
вечерю; он дает возможность священнослужителям 
более сосредоточенно, нерассеянно, интимно присту¬ 
пать к причащению: забыв все и всех, кроме Спаси¬ 
теля, не думая и о мирянах, которые в это время 
несомненно смотрели бы: как там причащаются «ба¬ 
тюшки»? 

А кроме того, это лучше и для самих мирян: это 
их не только не рассеивает, что было бы, если бы они 
наблюдали за причащением священнослужителей; но, 
наоборот, это заставляет их сосредоточиться на самих 
себе; и притом сосредоточиться в смиренном и пока¬ 
янном направлении: двери затворены... достоин ли 
я?! Сейчас отворят... и моя очередь будет... Как 
приступлю?! Еще есть время, подумай о себе и о Том, 
Кого готовишься принять... Одни уже впущены, и 
меня впустят сейчас. 

Так все это уместно! 

Перед тем, как диакону сказать: «Вонмем», и пред 
затворением врат архиерей и священники, и диакон 
про себя говорят молитву мытаря трижды: «Боже, 
милостив буди мне грешному». И тут-то и затворя¬ 
ются врата. 

Значит, и они, ближайшие, в первую очередь допу¬ 
щенные, тоже сознают свое недостоинство и страх, и 
потому молят о прощении... 

Миряне этого не слышат опять: от них меньше 
требуется... 

Но зато последующий возглас — уже для всех: 
«Святая — святым»... 

Кто не знает по себе, каким ударом по грешному 
сердцу раздается этот возглас?! Кто не спрашивает в 
этот момент с болью: «Значит, не для меня?.. Какой же 
я — святой!» О, Боже, Боже!.. И даже слов мытаря 



нет силы сказать... А только виновато безмолвно 
нагнешь голову... «Святым»... «Святой»?.. 

Да, этими словами Церковь возбуждает нас всех 
к смирению сильнее, чем даже тайным упованием о 
«Страшном Боге» и нашем «недостоинстве»... Эти 
слова всякий раз, как нож, разрезают наше сердце. 

Какая сила у Церкви! Сказать два лишь слова, 
без объяснительных дополнений, и так ударить по ду¬ 
ше!.. «Святая... святым». 

И иной раз так страшно станет, что хочется даже 
не сосредотачиваться на смысле этих слов, а скорее 
пробежать их душою, как бы перескочить их, не гля¬ 
дя... Так по тонкой засасывающей трясине, закрывши 
глаза, человек прыгает с кочки на кочку: лишь бы 
скорее... Страшно, жутко, но, может быть, перескочу? 

И Церковь спешит навстречу своим устрашенным 
детям новым «утешением»: «Един Свят, Един Гос¬ 
подь, Иисус Христос»,—отвечает лик за народ... 

Вот оно — прибежище! Вот — твердое место спа¬ 
сения: «Один лишь Господь Свят»... А все осталь¬ 
ные,—само собою ясно,—грешны. Стало быть, не 
должно приходить в ужас и нам. 

И вдруг после страха опять облегчение, опять на¬ 
дежда, опять утешение... Так в двояких чувствах и 
держит души наши Святая Церковь... 

...Но если Он «Один Свят», как и истинно, то 
зачем тогда и говорить эти слова для всех? Задумы¬ 
вались ли вы над этим? Не уничтожают ли, не делают 
ли напрасными первых слов — вторые? А если нет, — 
и конечно нет, ибо даром ничего не говорится в 
Церкви, — то как же сочетать их? 

На это можно дать двоякий ответ. Первый — пси¬ 
хологический, духовный; то есть польза от такого со¬ 
четания совершенно очевидна нам: с одной сторо¬ 
ны — сокрушение, с другой — ободрение... И, конечно, 
всякий по опыту знает, что и после слов «Един Свят» 



все же у нас остается сознание своего недостоинства, 
или даже и благоговейного страха от первых слов, но 
только умеренное и умиренное — вторыми... И в 
христианском состоянии так и должно быть: и то, 
и другое. А если таковая цель достигается, то, значит, 
все это уместно и необходимо. 

Далее: в христианстве совсем не все «просто», 
«логично», «рационально», христианство есть тайна 
везде, совмещение вещей несовместимых: «нераздель¬ 
но», «неслиянно», а едино, полно, целостно. Уму — не 
согласить, а факт — несомненен. Так и здесь: несое¬ 
динимо, но полезно. 

Впрочем, можно дать и некое иное объяснение... 

Да, Святые Тайны должно принимать святым... 

Огнь не попалит лишь огненного вещества, а толь¬ 
ко соединится с ним; и тогда будет из двух огненных 
единое огненное. Но как же здесь? Святое... а мы 
грешники... Вот тут-то именно и нужны вторые сло¬ 
ва — о Святом Господе Иисусе Христе. Да, мы, как 
люди, как тварь, как падшие, — да, мы грешны, не 
святы. Но зато во Святом Господе Иисусе Христе мы 
принимаемся Богом в общение: за Его Святость, за Его 
Искупительную жертву, Невинного, но взявшего наши 
вины, и мы ставимся в разряд «святых», святых не 
своею святостью, а Его, Христовою; а потому лишь и 
удостаиваемся приобщения Божества. 

В подтверждение приведу слова из Священного 
Писания: 

Всем святым во Христе Иисусе... благодать и 
мир, — говорит апостол христианам, находящимся в 
Филиппах, с епископами и диаконами (Флп. 1, 1—2). 

Церкви Божией, находящейся в Коринфе, освя¬ 
щенным во Христе Иисусе, признанным святым... 
благодать и мир (1 Кор. 1, 2—3). 

От Него (Бога) и вы во Христе Иисусе, Кото¬ 
рый сделался для нас... праведностию и освящением 



и искуплением ; чтобы было, как написано: хвалящий¬ 
ся хвались Господом (Иер. 9, 24), а не собою (1 Кор. 
1,30-31). 

Освящающий и освящаемые, все от Единаго (Евр. 
1, 11), то есть и Господь Иисус Христос, и верующие 
в Нем — едино. 

Мы — грешны, но Глава наша — Свят; а за Него и 
мы сподобляемся святыни, Им и в Нем освящаемые. 

Возьму такое сравнение: царский сын женился на 
девице «низкого» происхождения; и с этого момента 
в силу единого родства с нею весь род ее из преж¬ 
него состояния изъемлется и возносится в высокое 
положение «царской родни»; и допускается, и прием¬ 
лется, даже вызывается в царский дворец... 

Но есть и еще смысл один. В древности «святы¬ 
ми» назывались все христиане, крещеные и верные в 
вере. 

Петр... пришел и к святым... в Лидде (Деян. 
9, 32)... Потом, воскресив Серну, призвав святых... 
поставил ее живою перед ними (ст. 41). 

Я многих святых, — говорит бывший Савл,— за¬ 
ключал в темницы... последующих сему учению и 
мужчин, и женщин... и когда убивали их, я подавал 
на то голос (Деян. 9, 2; 26, 10). 

«Приветствуйте целованием святых», то есть вооб¬ 
ще христиан (см.: Рим. 12, 13; 16, 15; 1 Кор. 16, 20; 
2 Кор. 13, 12; 1 Фес. 5, 26). И здесь не делается раз¬ 
личия между грешными и не грешными, а именуются 
воедино все христиане: 

Церкви Божией, находящейся в Коринфе, со всеми 
святыми по всей Ахаии, благодать и мир (2 Кор. 1, 
1 - 2 ). 

И в таком случае приглашение к причащению 
Святых Таин относится к христианам вообще. А тогда 
они, хотя были и лучше нас, однако же не были без¬ 
грешными, и как показывают те же Послания, которые 



потом начинают обличать «святых» в разных и мно¬ 
гих недостатках, грехах, и даже иногда немалых... 

Но и при всем этом — страшный возглас «Свя¬ 
тая — святым» все же толкает в двери нашего сердца 
смущением... Где же выход? — В покаянии, восста¬ 
навливающем благодать святого крещения. Потому- 
то и требуется исповедь перед причащением. 

И всякий из нас знает, — разумею даже священ¬ 
нослужителей, — какая разница бывает, когда мы при¬ 
ступаем к причастию исповедавшись или без этого (по 
привычке, или при отсутствии духовника, или по сты¬ 
ду). А в древней Церкви грешников просто не 
допускали к причащению... Если мы исповедались, то 
самое причащение будет во оставление грехов. Мы — 
грешны; Един Свят — Господь; но именно Сего освя¬ 
щающего, очищающего Агнца мы и приступаем при¬ 
чащаться во оставление грехов, «во исцеление души 
и тела». Но если кто свят, чист, добродетелен, хранит 
крещенскую благодать непорочною, — тогда ему, все 
равно, нужно говорить те же слова: «Един Свят — 
Иисус Христос», ибо только через Него дана и тако¬ 
вым освящающая и охраняющая их во святости бла¬ 
годать Святого Духа; а не собою они — святы... И 
притом и они сделали, что должны были сделать... 
как рабы неключимые (Лк. 17, 10). Но и таковым 
должно желать еще большего, высшей святости, как 
говорит ангел тайнозрителю Иоанну: Время близко. 
Неправедный пусть еще делает неправду... А пра¬ 
ведный да творит правду еще; и святый да освяща¬ 
ется еще (Апок. 22, 10—11). 

Нам же, слышащим эти слова, лучше приходить в 
сокрушение; и, однако же, уповая на милосердие Бо¬ 
жие за жертву «Единаго Святаго», приступать сми¬ 
ренно. 

Вот что пишет святой Ефрем Сирин: «Весь я — 
нечистота и греховная тина; весь — жилище душепа- 
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губных страстей; и намереваюсь приступить к Пречи¬ 
стым и Страшным Тайнам Сына Твоего, Владычице, 
и Бога». 

К Ней обращается преподобный, умоляя Ее: «В сей 
час (то есть пред причастием) защити меня; если 
когда, то теперь тем более нуждающегося в Твоем 
Покрове и в Твоей помощи. Как грешник, я мучаюсь 
страхом и объемлюсь трепетом, по причине нестерпи¬ 
мого множества грехов моих». 

Но затем пишет сразу и иное: «Но если остаюсь 
когда без причащения, под предлогом своего недосто¬ 
инства, то впадаю в большую глубину зол и подвер¬ 
гаю себя большим наказаниям. Тесно мне и в том, и 
в другом случае». 

Что же делать? 

«К Тебе прибегаю, будь благосердна ко мне, Пре¬ 
непорочная Владычица моя. Употребив матернее 
дерзновение пред Сыном Твоим и Богом, испроси мне 
оставление прежних грехопадений; сподоби мя очис¬ 
титься и просветиться приобщением Сих Таин и ука¬ 
жи мне путь, как остаток жизни своей проводить в 
покаянии, чистоте и смирении, как раба, хотя и не¬ 
потребного, всеми мерами (способами) снабжая (по¬ 
могая) и охраняя Твоею благостию». 

На сем и закончим наши размышления о сочета¬ 
нии великих слов о «Святых — святым» во «Едином 
Святом»... 

И в указание на все это агнец Божий вземлется 
служащим и «мало» воздвизается над святым диско¬ 
сом. Этот внешний символ прежде, при отсутствии 
иконостасов, показывался всем явно, видимо. И от 
этого еще более углублялось и сознание своего недо¬ 
стоинства, а вместе с тем и надежда на Агнца Божия, 
«вземлющаго грехи мира»... 

После этого начинается причащение в алтаре свя¬ 
щеннослужителей, а миряне остаются еще одни, в 



ожидании... Наедине с самими собою, своею совестию 
и Господом... 

Чем же заполняется это время? Об этом стоит 
сказать. 

В больших храмах, где с архиереем служит много 
священников, обычно один из них, «поспешив» при¬ 
частиться, идет говорить проповедь. Или, лучше, «сво¬ 
бодный» от сослужения (и, следовательно, увы, ли¬ 
шенный самого главного — приобщения, если он не 
причащался на «ранней»), назначенный в очередь 
расписания, выходит на обычное место (на амвоне, а 
на юге — на особую кафедру) и поучает. 

И, таким образом, достигаются будто бы две цели, 
даже три: и заполняется, как бы целесообразно, сво¬ 
бодный момент; и назидается народ; и даже выгады¬ 
вается время, так как после не придется «задержи¬ 
вать» богомольцев еще и «словом». 

Но, увы, по всему ходу литургии это — самый 
неудобный и неподходящий момент для проповеди. 
В древности (до Златоуста) поучения говорились в 
своем отделе литургии (о чем будет речь дальше 
еще), именно — в поучительной приготовительной ча¬ 
сти ее; когда полагается читать и Апостол, и Еванге¬ 
лие; тотчас же, бывало, и следовала проповедь... По¬ 
том это, по разным причинам, было изменено; и 
проповедь отнесли к концу литургии, но уже после 
причащения; ибо все священнослужащие обязаны бы¬ 
ли причащаться. А теперь решили выгадывать время. 
Какое человеческое и недостойное соображение! 

Но еще более неуместным является это искусст¬ 
венное включение проповеди пред причащением — по 
смыслу самой литургии: люди всецело приготовились 
к причащению Агнца; пришли в сокрушение и сми¬ 
рение; все — в ожидании, еще несколько минут,— 
обычно не более пяти-десяти, даже меньше, — и они 
приступят... И это время хочется и должно занять 



только «Единым на потребу», «Единым Святым», 
причастием. 

И вдруг выходит проповедник и начинает гово¬ 
рить! 

О чем? О чем бы ни говорил, мало что найдется 
соответствующего моменту, ибо почти никогда не 
говорят о причащении. Даже очень немногие говорят 
вообще-то о Боге, о Христе Спасителе, о Святом Ду¬ 
хе. Даже далеко не все говорят о грехах и святости, 
покаянии, о благодати. А поднимают вопросы мораль¬ 
ного характера; иногда же говорят на «общественно- 
политические» темы; и в лучшем случае — на обще¬ 
известные нравственные вопросы о любви, о смирении, 
на чтения Евангелия. 

И человек, до такой степени приподнятый на вы¬ 
соту духовного выражения всем предшествующим 
ходом литургии и ударенный по сердцу словами о 
«святых», вынужден вдруг сразу оторваться от всех 
своих мыслей, чувств, переживаний! Он должен поис¬ 
тине с Неба спуститься на землю; снизиться до ве¬ 
щей, о коих он давно уже пропел с клиросом: «Вся¬ 
кое ныне житейское отложим попечение». Нет, его 
насильно опять вовлекают в них! 

И только одним можно объяснить это — и равно¬ 
душие мирян, стоящих в храме, и нечуткость священ¬ 
нослужителей, дозволяющих подобные явления, — что 
и те, и другие недостаточно отдают себе отчет в со¬ 
вершающемся на литургии. Перестали мы понимать 
самые существенные в христианстве вещи! А еще и 
тем, что, увы, теперь нет причастников. Скажут: «Со 
страхом Божиим... приступите»... И никто, или очень 
мало «приступает», а потому и не готовятся, а потому 
и не ощущают режущего несоответствия «слов» с ве¬ 
личайшим священным действием момента. 

Мне еще в России пришлось услышать скорбную 
мольбу от одной христианки, городской учительницы, 



сестры видного писателя: «Нельзя ли было бы не 
говорить в этот момент проповедей? Они буквально 
вырывают душу на литургии!» И за границею при¬ 
ходилось выслушивать подобные же замечания, даже 
по поводу каких-либо назидательных отрывков из 
нравоучительных книг: слишком уж все это отвлека¬ 
ет от момента!.. 

Конечно, иное дело, когда, например, батюшка отец 
Иоанн Кронштадтский выходил с Чашею и тут сна¬ 
чала говорил слово. Но его «слово» было то же свя¬ 
щеннодействие. И притом он говорил о том и так, что 
подводил именно к причастию, или ко Христу. На¬ 
прягал сокрушение, или покаяние, во грехах и надеж¬ 
ду на милосердие Агнца. Тогда он входил в тон 
момента и лишь доводил его до высочайшего напря¬ 
жения. Я лично зрел это на его примере. Но это 
было лишь в случае так называемой «общей испове¬ 
ди» его. А в другое время и он говорил поучение в 
конце литургии, по обычаю. 

Однако его пример совершенно исключительный. 
Другим священнослужителям он не под силу: они 
своими проповедями, даже если бы стали говорить об 
Евхаристии, только ослабили бы настроение у прича¬ 
стников. И Церковь мудро поступила, что здесь не 
положила проповедей, а подобает петь «причастны», 
как это и называется. 

Но чем же тогда «занять» души? 

Не менее часто, а теперь, увы! почти это вошло в 
обычай, тут поют «концерты». Но если проповеди 
здесь неуместны, то про пение, да еще и концертов, и 
говорить бы, казалось, не стоило. И, однако, никто, 
никто и не думает о полном несоответствии моменту 
«концертов» мирского театрального характера, ус¬ 
лаждающих слух музыкальными «номерами», не 
имеющими никакого отношения ни к Евхаристии, ни 
к причащению, ни вообще к литургии, а совершенно 



случайного типа: что регент захочет или что нравит¬ 
ся «публике»! 

Боже, Боже! И никто, никто не страдает от этого! 

И тот же самый хор, который на Херувимской 
звал нас «отложить всякое житейское попечение», 
даже и хорошее, теперь вводит «концертами» (пока¬ 
зательно и самое слово-то!) прямо в театр. Конечно, 
это, к счастью, говорится про города, а не про де¬ 
ревни. 

И, однако, что же делать? Устав, как мы говорили, 
знает здесь лишь одно пение, так называемые запри- 
частны. «За-причастен» — это короткий стих, на каж¬ 
дый день особый, сообразно памяти святого или 
праздника. Например, «Творяй ангелы Своя духи и 
слуги Своя пламень огненный»; или «Чашу спасения 
прииму и имя Господне призову»; «Спасение соделал 
еси посреде земли, Боже» и т. п. И эти краткие стихи, 
«причастные», — то есть когда причащаются в алтаре, 
или пред причащением общим, поются на особые рас¬ 
певы, весьма тягучие. Такой «причастен» почти со¬ 
всем не отвлекает причастника от его внутренних 
подготовительных переживаний. Но, по правде, долж¬ 
но сказать: и не помогает. Разве что «не мешает», а 
у не-причастников «занимает» время, не выводя их 
из религиозного настроения, ибо напевы — совсем не 
театральные, а серьезно-благоговейные, строгие, спо¬ 
койные и спокойно-медленные... 

Однако и это не есть лучший вид использования 
данного момента. Самое естественное и в то же вре¬ 
мя простое, это — читать здесь молитвы к причащению. 
Пусть даже один причастник, но ради него не прича¬ 
щающимся братиям и сестрам стоит пожертвовать 
всем, ибо, собственно, для одного его будет сказано: 
«Приступите...» Так разрешается просто вопрос... 
«Но если нет причастников?» — спросит кто. Тогда 
лучше исполнять Церковный устав — петь «заприча- 



стен»... Но только — не концерты! Только — не по¬ 
литические темы! 

А ведь эти обычаи совсем не древние: им не более 
150-200 лет! 

Но, к счастью, причастники и не обращают внима¬ 
ния на концерты. И мы с вами забудем их, и кончим 
о святом причащении. 

Не буду останавливаться подробно на том, что 
делается в это время в алтаре. Там началась уже 
вечеря. «Тайная вечеря», таинственная и от очей со¬ 
крытая... 

Там уже раздробляется агнец и разделяется свя¬ 
щеннослужителям. Одна часть его влагается с диско¬ 
са в Чашу, в знак соединения Тела и Крови во Еди¬ 
ного Живого Агнца. Для большей же жизненности 
вливается теплая вода, «теплота», дабы и на самый 
вкус было более близкое отношение к Крови, к жи¬ 
вому, к Телу... Но Боже сохрани предаваться здесь 
или вообще когда-нибудь мечтательному воображе¬ 
нию физического воззрения на Святые Тайны! Здесь 
все духовно, все сверхъестественно, все Божественно! 
Хотя и все реально, действительно, истинно, если хо¬ 
тите — даже «буквально»! А не символично, не пере¬ 
носно, как думают сектанты и маловерующие протес¬ 
танты и другие. О теплоте, когда она вливается, 
говорится: «Теплота веры, исполни Духа Святаго». 
Здесь все воспринимается лишь «верою», ибо все 
«полно Духа Святаго». 

И так как Дух Святый есть «Господь Животворя¬ 
щий», то при вливании оживляющей теплоты и при¬ 
зывается именно Его Пресвятое Имя! 

Затем из другой четверти агнца причащаются 
священнослужители и потом отдельно принимают 
Святую Кровь; как это и было на Тайной вечери. А 
остальные две части разделяются по количеству при¬ 
частников и влагаются во Святую Чашу, дабы быть 



предложенными людям вместе, в единстве. В древно¬ 
сти причащались тоже отдельно; но потом для удоб¬ 
ства и дабы не было злоупотреблений, или ввиду 
неосторожных действий с агнцем, который вклады¬ 
вался каждому в руку, Церковь установила совмест¬ 
ное причащение под обоими видами одновременно; 
преподая Святыя Тайны лжицею в уста. 

Время пришло и для причащения мирян... 

Вот мы слышим привычный звук: «отдергивает¬ 
ся», или «отнимается», завеса, отворяются царские 
врата; и диакон с препоясанным еще после «Отче 
наш» орарем, как приготовленный к удобному испол¬ 
нению своих служебных обязанностей («диакон» зна¬ 
чит с греческого — служитель), выносит торжествен¬ 
но Чашу с Агнцем. 

Все очи устремлены к Нему... 

«Со страхом Божиим и верою приступите»,— 
громко возглашает слуга Божий. 

И вы снова слышите, на первом месте, это слово 
«со страхом», к которому вы так приготовились пред¬ 
шествовавшими моментами... 

А после и «Верую и исповедую», повторяемое 
каждым причастником про себя, вслед за священно¬ 
служителем... И там опять говорится и о грехах, и о 
недостоинстве, и о суде. И теперь люди приступают 
уже без «помышлений» и без ужаса, а с благоговей¬ 
ным трепетом сердца, ожидающего милости. 

В греческих же церквах и славянских прибавля¬ 
ется и третье слово, утешающее, радующее: «Со стра¬ 
хом Божиим, верою и любовию приступите»... И при¬ 
ступают дети Божии к Агнчей трапезе... 

Кто что переживает в этот момент, невозможно 
даже и указать: слишком разнообразны души, настро¬ 
ения, подготовка, а главное — безмерно обильная тра- 



Только одно сейчас нужно сказать, что Церковь 
считает этот момент блаженным, счастливым, а присту¬ 
пающих — благословенными избранниками Божиими. 

Поэтому на приглашение диакона «приступить» 
лик от лица Церкви и самих причастников поет об 
этой радости, которой действительно люди «сподобля¬ 
ются»: «Благословен грядый», то есть приступающий 
к Чаше, «во имя Господне!» 

И как не благословлять, когда «Бог Господь яви- 
ся (явился) нам» Сам и дает Себя в полное общение! 

Если радуются люди, даже приступая к простому 
столу земному, то как бы подобало радоваться, бла¬ 
женствовать при Пренебесной вечери! И радуются 
люди! Потому-то и говорят после: «Сподобился». 
Одно это слово: «сподобился». Никогда, ни при ка¬ 
ких других случаях не говорят так! После исповеди 
поздравляют тоже отрадно, но говорят: «С очищени¬ 
ем!» А здесь, только здесь: «Сподобился». И это сло¬ 
во люди взяли из дальнейшей молитвы. Или, лучше 
сказать обратно, внесли свое чувство в молитву: «Да 
исполнятся уста наша хваления Твоего, Господи, яко... 
сподобил еси нас причаститися». 

И все друг друга приветствуют, поздравляют, це¬ 
луются. Даже не причащавшиеся и те улыбаются 
причастникам и поздравляют их радостно. 

И мы невольно переносимся к другому празднич¬ 
ному времени, когда тоже приветствуют, и целуются, 
и улыбаются, и ликуют: к Пасхе... 

Так оно и есть! Так и понимает Святая Церковь 
то, что совершается сейчас: после причащения чита¬ 
ются диаконом тайно следующие молитвы: «Воскре¬ 
сение Христово видевше, поклонимся Святому Госпо¬ 
ду Иисусу... се бо прииде крестом радость всему 
миру. Всегда благословяще Господа, поем Воскресе¬ 
ние Его» и прочее. Потом: «Светися, светися, новый 
Иерусалиме!.. Ликуй ныне и веселися, Сионе: Ты же, 



Чистая, красуйся, Богородице, о возстании» Сына 
Твоего. А третью — о Пасхе: «О, Пасха велия и свя¬ 
щеннейшая Христе!.. Подавай нам истее (еще более 
реально, истинно, тесно) Тебе причащатися в невечер¬ 
нем дни Царствия Твоего»... 

Самые светлые пасхальные песнопения. 

Этим Церковь хочет выразить ту необычайную 
радость, которую люди переживают только на Пасху. 

Но здесь не одно лишь психологическое сходство. 
Есть большее единство и по существу, дающее это ос¬ 
нование так радоваться. 

Что происходит? — Общение твари с Творцом, 
конечного с Бесконечным, тленного с Нетленным, 
смертных с Бессмертным, временного с Вечным, чело¬ 
веческого с Божественным. А это ведет и к соответ¬ 
ствующим последствиям, которые можно, кратким 
словом святого Симеона Нового Богослова, назвать 
«обожением». «Имиже (Тайнами) оживляется и обо¬ 
жается всяк ядый и пияй... Ты бо рекл еси, Владыко 
мой: всяк ядый Мою Плоть и пияй Мою кровь, во 
Мне убо сей пребывает, в немже и Аз есмь. Истинно 
слово всяко Владыки и Бога моего: Божественных бо 
причащаяся и Боготворящих благодатей, не убо (уже) 
есть един, но с Тобою, Христе мой, Светом Трисол- 
нечным!» 

«Обожается», «боготворится» человек. 

Именно это и совершилось во Христе, в воскресе¬ 
нии. Ныне же совершается это с причастниками Его. 

Поэтому-то во время причащения лик все время 
и поет: «Тело Христово приимите, источника безсмер¬ 
тнаго (бессмертия) вкусите». 

Потому и на Пасху именно эти же самые слова 
поются всю Пасхальную неделю: Христос воскрес и 
через причащение воскресит и причастников Своих. 

Есть и третье сходство — духовное обновление, 
очищение от грехов, освящение, — это воскресение 
души... 
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А есть и четвертое — обновление даже и тела чрез 
святое причащение. 

Так воистину каждая литургия есть Пасха Хрис¬ 
това: смерть разрешается воскресением, сокрушение — 
торжеством, покаяние — славою!.. 

И это дается не одним лишь присутствующим, но 
и отсутствующим. И не только живым, но и усопшим. 
Ибо после причащения всех в храме, в Чашу, ко 
Христу, влагаются глубоко все частицы, изъятые на 
проскомидии за живых и усопших, со словами: «От- 
мый, Господи, грехи поминавшихся зде честною Твоею 
Кровию, молитвами святых Твоих». 

...И они — причастники, и для них — Пасха! 

А в это время певчие поют уже хвальное: «Алли- 
луиа, аллилуиа, аллилуиа» (Слава Богу). Но это уже — 
следующая часть литургии. «Вечеря» окончилась. 
Брак с Агнцем совершился. Общение с Богом состо¬ 
ялось. Грехи прощены. Новая жизнь влита. 

«Се прикоснуся Христос устом моим и отымет 
моя беззакония и вси грехи мои очистит», — говорит 
священнослужитель и себе, и другим. 

БЛАГОДАРЕНИЕ ЗА ПРИЧАЩЕНИЕ 

Можно сказать, литургия уже кончилась, как кон¬ 
чается, например, обед, царский пир. И хотя «гости» 
еще некоторое время остаются в доме гостеприимно¬ 
го Хозяина, но это уже является дополнительным 
действием, или послетрапезным моментом; а самая 
трапеза Божия закончена уже. 

И понятно, что, прежде всего, нужно и благодарить 
Господина Тайной вечери, как обыкновенно благода¬ 
рят и всякого хозяина после угощения. 

И можно считать, что все дальнейшие молитвосло- 
вия литургии являются заключением, и именно благо¬ 
дарственным заключением литургии. Впрочем, и в 



этой части можно отметить два момента: благодар¬ 
ность и расхождение христиан, или, по-славянски, 
«отпуст», что и вернее по смыслу, как увидим. Так мы 
дальше и разделим последнюю часть литургии. 

Благодарность... Нужно ли о ней, о необходимо¬ 
сти ее, о естественности, о желании ее говорить? Ка¬ 
залось бы, после такого ожидания и приготовления, 
после такой милости, какой сподобились причастив¬ 
шиеся, и вообще после такого длинного подготови¬ 
тельного богослужения в несколько часов, — да, имен¬ 
но часов, — каковыми являются, в сущности, все пред¬ 
варительные службы, то есть и вечерня, и утреня, и 
часы, и затем вся так называемая литургия оглашен¬ 
ных, и даже значительная часть самой литургии вер¬ 
ных; после всего этого — может ли не быть и часть 
последующая? Ответ, по-видимому, предполагается по¬ 
ложительный: да, она должна быть! И разумеется. 
Но вопрос в том, насколько значительна должна 
быть эта часть? Подготовительная занимала несколь¬ 
ко часов. В древнее время богослужение соверша¬ 
лось ночью и беспрерывно шло, заканчиваясь Евха¬ 
ристией. Сколько же времени должен занять теперь 
конец, заключительная часть? Пожалуй, можно поду¬ 
мать, что конец будет немалый, во всяком случае не 
будет почти незаметным. И почти все другие службы 
теперь имеют и свой подъем, и свою вершину, а по¬ 
том — постепенное уступление. В вечерне конец на¬ 
чинается уже с «Сподоби, Господи», а там далее: «Ис¬ 
полним вечернюю молитву», стихиры на стиховне, 
тропарь, сугубая ектения и отпуст. Это все ниспаде- 
ние. Вершина — вход, прокимен и (если есть) пари- 
мии, то есть Священное Писание. На утрене центр — 
с «Хвалите» по славословие, а затем опять заключе¬ 
ние, постепенно убывающее: ектении, отпуст и 1-й час. 
И опытный знаток богослужения знает, что после ве¬ 
ликого славословия психологически оборвать утреню 



невозможно: слишком много радости было в средней, 
центральной, части, закончившейся поднимающими хва- 
литными стихирами и славословием... Даже и 1-й час 
различно на практике читается: где сокращенная 
всенощная, там 1-й час «дьячки» начинают с «Святый 
Боже», а то даже и с «Господи, помилуй» — 40 раз, и 
далее. А где служба совершается полнее, там читает¬ 
ся весь 1-й час, но с выпуском двух первых псалмов, 
а прямо после «Приидите, поклонимся» — «Милость 
и суд». Но, где богослужение, — как в монастырях, 
например, — исполняется по уставу, почти целиком, 
там ясно ощущается необходимость читать и два 
опускаемых псалма: есть потребность постепенно, не 
спеша, успокоиться от подъема, чтобы выйти из храма 
домой умиренным и ровным, но с полученным бога¬ 
тым содержанием... 

А после вечерни есть даже целая особая служба — 
повечерие, которое даже в монастырях присоединяет¬ 
ся к вечерне «кряду»; хотя, по уставу, ее должно бы 
исполнять, как показывает само слово (повечерие), то 
есть после вечерни, или вечерней трапезы. (Иногда 
часть ее, — после Богородичного канона, — так и пе¬ 
реносится за ужин и тогда читаются после конца по¬ 
вечерия еще вечерние «Молитвы на сон грядущим».) 

Все это я говорю недаром, а только для того, 
чтобы оттенить совершенно иной способ конца литур¬ 
гии: его почти нет! Каких-либо три-четыре минуты, и 
всё (о проповеди я не говорю, она прежде полага¬ 
лась не здесь). 

Не правда ли, что это — совсем неожиданно: пос¬ 
ле самого высокого подъема, с коим ни в какой степе¬ 
ни не может сравниться не только центр вечерни, но 
и утрени, — после Евхаристического канона и прича¬ 
щения,— и вдруг — почти совсем нет соответственно 
длинного, заключительного, постепенного уступления?! 
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А два-три действия, два-три кратких песнопения, две- 
три минуты, — и уже «отпуст», расхождение. 

Что это значит? Задумывались ли вы над этим? 

По поводу этого мне приходили следующие мыс¬ 
ли и переживания. 

Вот так бывает в природе: морские волны все уве¬ 
личиваются, нарастают, вздымаются, пенятся, доходят 
до девятой волны, и — сразу рушатся, падают, обрыва¬ 
ются... Значит, нет больше сил к подъему. И им даже 
невозможно уменьшиться постепенно, потому что 
слишком высок был подъем, слишком круто станови¬ 
лась волна, слишком напряжен был морской гребень. 
Сил нет больше сдерживать ход волны. 

Или вот, собирается гроза... Тучи издалека еще 
ползут с горизонта... Солнце заволакивается... По 
местам начинают крутиться вихри. Ветер гонит ли¬ 
стья, пыль... Птицы в смятении несутся, думая, что им 
удастся убежать от вихря, или прячутся по лесам и 
строениям... Куры нахохлились; петух уже не кричит, 
а вобрал в себя голову с побледневшим гребнем... 
Люди торопятся загнать животных во двор; снимают 
сушившееся белье; закрывают окна в домах и ворота 
в служилых постройках. Детишкам строго кричат: «До¬ 
мой, домой!» А сами все со страхом оглядываются в 
сторону грозы... 

Там уже творится что-то апокалиптическое: на 
небе темные тучи ходят горами, точно «живой гнев», 
и притом — в разные стороны, одни выше, другие ни¬ 
же. Солнце давно уже спряталось, точно в страхе. 
Где-то далеко гремит уже гром... 

А на земле, точно гигантские войска, огромнейшие, 
до неба, столбы пыли, которые страшным ураганом 
гонятся по полям, по дорогам, по селам, по садам, 
рощам. И откуда столько пыли?! И все это мчится, 
точно остервенелые войска, нагнувшись вершиною 



столбов. Эти гигантские столбы — самое страшное 
перед грозой. Я только в России видел это... 

Но именно эти тучи и столбы пыли и предвещают 
конец подготовки: перед самым их приближением на 
минуточку все стихает. 

И вдруг — шум, вихрь, свист, грохот, пыль, солома, 
листы: зги не видно... Все попряталось... Еще одна- 
две минуты — и... страшная молния и сокрушающий 
удар грома... Дождь... Опять молния и гром... 

Но это уже — разрешилось... Минут десять-пят¬ 
надцать ливень. 

И глядишь... туча уже «свалила» синей горою... 

А здесь остались догоняющие, отставшие на чис¬ 
том небе облачка... И — яркое солнце... 

И почти тихо. Зеленая трава, омытая дождем. 

Все выходят. Смотрим сначала на тучу. Кто-то 
крестится. Все рады. Отворяются ворота, двери, окна. 
Выбегают куры. Петух победоносно, с высоко подня¬ 
той головой, забирается на плетень и, хлопая крыль¬ 
ями, кричит свое «ура»... Дети босиком, поднявши 
свои штаны, бегают весело по лужам... 

Гроза кончилась. В природе радость и мир... 

Я слишком увлекся... Но меня удивляет: как все 
быстро разрешилось и как после грозы почти сразу 
наступила ясная прекрасная погода! 

Отчего? — Слишком большое напряжение сил не 
может долго держаться даже в природе — и обрыва¬ 
ется. Все уже использовано ураганом! 

А теперь возьму пример из жизни человеческой. 
Долго-долго мучается чем-либо душа, а затем разре¬ 
шается рыданиями... И сразу — легче... Или: чело¬ 
век долго сдерживал гнев, а потом излил его — и 
успокаивается. Вообще сильная напряженность души, 
как и природы, обрывается быстро. И только когда 
усилия или подъем бывают еще в средних степенях, 
тогда все обыкновенно и сходят постепенно. 



Перейдем к литургии. 

Так и здесь уже были пережиты эти средние со¬ 
стояния на вечерне, и более — на утрене, и «разо¬ 
шлись» постепенно миром... 

Но на литургии чувства поднимаются до крайнего 
напряжения. И разрешаются — причащением. Это и 
есть обрыв сил... Больше молиться, — будут ли это 
просьбы ектений, будут ли покаянные молитвы, будут 
ли даже хвалебные славословия празднику или свя¬ 
тым, — сил нет; все исчерпано было раньше! И даль¬ 
ше все уже будет бледно, слабо, бессильно перед тем, 
что уже только пережито... Как облачный день перед 
ясным солнцем... И снова скажу: больше сил нет. 

И если их еще остается немного, то только для 
единственного чувства — для благодарения. 

Но и это никак не может быть длинным, ибо даже 
и на благодарение нет сил: все истрачены были рань¬ 
ше. И потому конец литургии почти обрывается: еще 
три-пять минут, и церковь опустеет... 

На деле иногда бывает не так. Обычно тут, в этой 
части, говорятся проповеди, и притом иногда длинные. 

Что же касается проповедей, то я уже говорил; их 
здесь, по уставу, не полагалось; они должны были 
говориться раньше, в «своем» специально-поучитель¬ 
ном отделе подготовительной части службы, наряду с 
Апостолом и Евангелием, тотчас же после него. А по 
причинам практическим, ради человеческих немощей, 
перенесены были к концу. 

А если так, то Церковь понимала, что по существу, 
по ходу литургии, проповеди здесь совсем нет места... 

Так и должно быть: после причащения — нет 
особой охоты слушать проповеди. И священник по 
опыту знает, что в дни великопостных говений, после 
общих причащений всей Церкви — страшно трудно 
говорить интересную проповедь. Да и о чем? — Если 
о постороннем, то душа полна только что пережитым 



и ей будет почти мучительно отрываться от главного, 
самого важного и самого дорогого: Агнец Божий у 
тебя в гостях! И говорить по поводу причащения — 
это одна из самых трудных и для большинства 
проповедников непосильная задача! Или будет набор 
слов, младенческий лепет, или же искусственная на¬ 
пыщенность... Тут даже «златоусты» и те любили 
молчание. 

Мы видим на деле, как мало проповедей после 
причастных! Это удивительно и в то же время по¬ 
нятно: нет сил «говорить»... А если и есть печатные 
поучения, то они довольно бледны и наполнены не тем 
таинственным восторгом, каким жила душа до и во 
время причащения. ...Пасха была! Ликование! Тай¬ 
ная вечеря с Агнцем! Не место здесь обычным про¬ 
поведям. 

Однако почему их говорят? Иногда люди терпят 
это; а иногда даже и очень внимательно слушают... 

Не будем говорить о влиянии отдельных дарови¬ 
тых проповедников: Златоуста сбегались слушать и 
после Евангелия, а потом расходились из храма, даже 
от Евхаристии... А от других выходят из храма, 
когда выступает проповедник. 

Но главная причина неприятия проповедей за¬ 
ключается в том, что мы сами, проповедники, не 
живем мистикой литургии, а больше нравственными 
назиданиями. И потому для нас почти все то неверо¬ 
ятное богатство, которым живет Церковь на литур¬ 
гии, потеряно... 

И слушатели могут быть слабы для религиозных 
тем, и тогда для них «хорошая», «интересная» пропо¬ 
ведь бывает даже «вершиной» службы, а среднее или 
плохое слово — скучно; и народ уходит из церкви, 
винить его нельзя. 

А другая, и еще более важная причина та, что те¬ 
перь люди не причащаются. Вот если бы причащались, 
тогда и они были бы иначе настроены. 



Теперь же проповедник знает, что у слушателей 
еще не было напряжения (иногда и не бывает со¬ 
всем), и потому он не видит никаких препятствий с 
их стороны — слушать его проповедь. А если он спо¬ 
собный проповедник, то может даже довести их в 
этот последний момент литургии до подъема, и опять 
сразу же после этого отпустить из храма. 

Но как же сам священник? Переживал ли он ли¬ 
тургию как должно? — Не всегда, не все... Вероятно, 
он совершает ее по «заведенному чину»; и тогда он 
не отличается от состояния слушателей: связь между 
пастырем и паствою — очевидная... А если он дей¬ 
ствительно переживал Евхаристию, то ему Господом 
дается благодатная сила, которая и в слове найдет 
выход. В Пятидесятницу апостолы, получив Духа 
Святого и сделавшись «подобно пьяным», взошли 
тотчас же на кровлю дома, где это было, и стали 
проповедовать огненно, во благодати Духа. 

Поэтому можно предпочитать проповеди, которые 
родятся именно в этот момент. Господь в нас тогда! 
Тогда проповедник может поделиться тем богатством, 
которое он сам пережил. А так как иногда он один 
сподобляется причаститься, то пусть и поделится от 
полученной благодати. 

Но сам он уже пережил «обрыв» литургии. Сей¬ 
час это увидим. Он уже «отблагодарил». Он уже во¬ 
шел в мир радостного покоя. 

А между тем причастники еще не пережили этого. 
И Церковь идет с ними и заканчивает литургию 
благодарственными короткими молитвами. И все это 
быстро-быстро следует одно за другим: минут пять, 
не больше. И потому Церковь только благодарит 
здесь, а не поучает... 

Что же скажет Церковь? 

Как мы помним, сначала на Тайную вечерю допу¬ 
щены были ближайшие сотрудники Господа, ученики 



Его — священнослужители, причащенные в алтаре. 
Они ранее других кончили трапезу, а потому и ранее 
благодарят Господина вечери. 

Архиерей, причастившись (или священник, если 
один служит), умывает себе руки и уста, дабы не 
осталось даже крошек от причастия; отходит в сто¬ 
рону, «став мало пострань* святаго престола, глаголет 
молитву благодарения»... Почему же в стороне? 

Как и после обеда: люди оставляют стол, слезают 
с своего места и, отойдя немного дальше, уже благо¬ 
дарят... Этот естественный образ окончания трапезы 
так уместен и здесь, на литургии: все кончилось уже. 

Остается — поблагодарить. 

И архиерей (или иерей) читает весьма краткую 
молитву; нужно торопиться, ибо там еще ждут другие, 
не причастившиеся... Да и не легко длинно благо¬ 
дарить. 

Что же он говорит? — Очень просто... И после 
обычного обеда говорят простое и коротенькое: «Бла¬ 
годарю вас». Длинные речи непристойны тут. 

Так читаем и за литургией: «Благодарим Тя, Вла¬ 
дыко, Человеколюбче, Благодетелю», за то, что удосто¬ 
ил,— по-славянски лучше: «сподобил», — причастить¬ 
ся «Святых Безсмертных Таинств». 

И припоминаешь: «Святая — святым», освяще¬ 
ние... 

И припоминаешь, что это — Пасха, наше воскресе¬ 
ние: «Источника Безсмертнаго вкусите»... 

А дальше говорится уже о плодах причащения: 
какие благие результаты должно оно принести нам. 
Но об этом будет последующая особая глава. Отмечу 
лишь пока, что мы не только благодарим, но и желаем, 
просим, чтобы нам сия трапеза была на пользу вся¬ 
ческую... Да и что говорить, когда Он Самого Себя 
дал в «снедь верным» (из службы Великой субботы). 


Возле, подле. — Ред. 



Но тогда зачем же просить о благих последстви¬ 
ях? — Потому, что мы сами можем быть недостойны¬ 
ми даже и после причащения. И действительно быва¬ 
ло, как увидим дальше. 

Поэтому нам нужно просить помощи от Того же 
Господа, чтобы и дальше причащение Его было спа¬ 
сительно нам. 

«Благодарим» — во множественном числе; архи¬ 
ерей говорит не только за себя, но и за сослужащих, 
а иерей (после причащения мирян) за всех говорит... 
Все — едино... 

Так же и в молитве у святого Василия Великого; 
только там уже о Тайнах сказано четыре слова: 
«Святых, Пречистых, Безсмертных, Небесных Твоих 
Таин...» 

Так и у святого Григория Двоеслова — два эле¬ 
мента: и благодарение, и просьба о плодах... 

Вот священнослужители уже возблагодарили: тай¬ 
но причастились, тайно в алтаре и отблагодарили. 
Они уже в радостном мирном состоянии. Так они бу¬ 
дут причащать дальше и других, так молиться, так и 
проповедовать. А миряне будут благодарить лишь 
после литургии. Потому и проповедь, в сущности, 
врывается клином для них, если они причащались; не 
связана с существом жизни этого момента. И после 
придется точно «вспомнить», восстановить утерянную 
связь: благодарить... И тогда уже получится иное со¬ 
стояние — ослабленное; потому часто причастники и 
не дожидаются благодарственных молитв. И иногда 
их и не читают. Да, собственно, по существу, их 
особенно и не требуется: Церковь, как увидим, в 
древнем начале литургии положила их немного, а уж 
впоследствии святые отцы, один за другим, одну к 
другой прибавляли молитвы от себя, как в приготов¬ 
лении к причащению, так и после него: святой Васи- 



лий, Златоуст, Дамаскин, Метафраст, Симеон Новый 
Богослов. 

В первоначальной же Церкви было иначе. Имен¬ 
но: первый момент после причащения поют тотчас 
же, как только все причастятся: «Аллилуиа, аллилуиа, 
аллилуиа!» («Хвала Богу» или: «Слава Тебе, Боже!») 

Здесь восторг души нашел краткую формулу, как 
бы счастливый вздох спасенного: «Слава Богу! Ну, 
слава Богу! О-о, слава Тебе, Боже!» 

И вначале после причащения еще не только не 
хочется — и невозможно думать. А сейчас, вот сию 
секунду, после того момента, которого ждали так 
долго и так напряженно, хочется только сказать эти 
слова: «Аллилуиа»... Как жаль, что обычно мы меха¬ 
нически, глухо, не слыша душою, произносим это 
слово! А смысл его такой хороший и простой: «Слава 
Богу!» 

И Святые Дары относятся на престол. Сейчас 
будут все собирать и укладывать («сосуды») на мес¬ 
то. Поэтому мы увидим одновременно сочетание двух 
элементов — благодарения и убирания, — переплета¬ 
ющихся между собою незаметно и быстренько. Диа¬ 
кон отирает частицы. А когда нет причастников, это 
делается для ускорения еще раньше, пред выходом к 
причащению мирян. Складывает на дискос воздух, 
звездицу, лжицу, копие, употреблявшееся при «раз¬ 
дроблении» агнца причастникам. Покрывает дискос. 
Одним словом, незаметно все собрал с Божьего сто¬ 
ла. Можно уже и отнести туда, где всё хранится: на 
жертвенник, или, по древнему обычаю, в «диаконик», 
особый придел, где хранились сосуды (на левой 
стороне от алтаря)... 

Тем временем архиерей (или иерей) обращается к 
народу и говорит такие слова: «Спаси, Боже, люди 
Твоя и благослови достояние Твое»,—и благослов¬ 


ляет. .. 



Какие по видимому известные всем слова; и при¬ 
выкшее к ним ухо; мы даже не улавливаем в них 
живого, трепетного смысла... Между тем он очень 
большой. И я, грешный, когда Бог удостоит причас¬ 
титься спасительно, глубоко чувствую смысл их; и 
нередко даже не могу их произнести без слез или 
прерывающегося голоса: вот-вот заплачешь... от ра¬ 
дости заплачешь... 

Почему же трепетны эти слова? Не знаю, что 
слышат в них другие, но у меня вызывают слезы эти 
слова, даже одно, собственно, слово: 

«Твое достояние», «Твои»... 

О, Господи! Вот теперь, после причащения, когда 
они соединились с Тобою самым теснейшим образом, 
какой только можно измыслить или, лучше, нельзя 
было бы и измыслить этого, чтобы Самого Бога... 
принять... внутрь не только души, но и тела, во ут¬ 
робу, подобно как и Божия Матерь прияла в момент 
благовещения в Себя Слово Отчее. Теперь они 
воистину Твои, потому что Ты сам в них, а они — в 
Тебе... Сбылись слова, которые Ты сказал при жизни: 
Ядый Мою плоть и пияй Мою кровь — во Мне пре¬ 
бывает, и Аз в нем (Ин. 6, 56). Вот когда люди сде¬ 
лались действительно Твоими! Вот когда они принад¬ 
лежат Тебе, только Тебе!* Всецело — Тебе... Поистине 
они — «достояние», наследие, имение Твое! Ну, сло¬ 
вом, теперь они — Твои... 

Это-то и радует мою недостойную душу, когда я, 
обратившись лицом к мирянам, смотрю на них и 
говорю Господу: «Твои, Твои!» 

Люди стали Божиими. Люди стали «богоподобны¬ 
ми». «Общники Божества». Сами «обожились». Стали 

* Иногда любящий пишет любимому человеку письмо и под¬ 
писывается: «Только — твой», «Весь — твой»... Отсюда можно по 
аналогии сделать вывод и о духовной полной отданности, принад¬ 
лежности только Богу. Святой Макарий Великий сравнивает 
Бога и душу — с Женихом и невестою. — М. В. 



«боги по благодати». «Обоготворились», — как ска¬ 
зал в молитве святой Симеон Новый Богослов. Что же 
может быть больше?! И о чем же, прежде всего, и не 
сказать о мирянах архиерею?! 

Но сказать это — «обоготворились» — прямо, про¬ 
сто, открыто — чрезмерно высоко, и даже жутко слы¬ 
шать: слишком уж сверхъестественно; это могло бы 
даже смутить... А душа в этот момент бывает особен¬ 
но чутка и кротка, и углубленна и тиха, и собранна, 
и умилительна. Нельзя ее страшить: она — во Христе, 
со Христом. Она даже забыла почти себя. 

Поэтому к таким драгоценным словам, «Твои», 
священнослужитель прибавляет просьбу: «спаси, Гос¬ 
поди, и благослови» их, «Твоих». Другой смысл в 
этих просительных «спаси и благослови» тот, что 
этими словами говорится о плодах причащения: спа¬ 
сении и приятии в Царство Славы, когда будет ска¬ 
зано одесную стоящим: Приидите, благословеннии... 
наследуйте Царство (Мф. 25, 34). Причащение — 
залог и будущего блаженства. 

Еще эти слова — знак любви Божией: кого благо¬ 
словляют? — Любимых. И благословение им служит 
источником милостей от Любящего. Итак, Твои они 
теперь, Господи! Любимые! Благослови же их! И спа¬ 
си совершенно, во веки! Спаси и сохрани! 

Как же это — не трепетные слова?! Легко и сле¬ 
зам быть, когда Господь благодать даст зреть все это. 
При этом священнослужитель и самым знамением 
благословения показывает благоволение Божие. Для 
пояснения приведу пример. Кто-нибудь говорит нам, 
священникам: «Ах, как хорошо мне! Как радост¬ 
но!» — «Ну, слава Богу! — скажем мы, да еще и до¬ 
бавим: — Спаси вас Господи!» — то есть сохрани, 
продли, укрепи, умножь эту благодать, эту любовь, 
явленную вам. Вот и батюшка отец Серафим так по¬ 
ступал: выйдет к людям, а они рады зреть его. А он 



им: «Ну, да благословит вас Бог!» Или: «Да благо¬ 
словит тебя, Господь, радость моя! Иди с миром!», 
«Идите с миром, радости мои!..» 

Вот какой смысл, вот сколько переживаний в этом 
возгласе: радость за спасение, за обожение, за приятие 
людей в звание чад Божиих... 

А если причастников нет? Или их мало? Тогда 
кому же мы говорим: «Твои»? А ведь это постоянно: 
большинство теперь не причащается, как полагалось 
бы. На этот вопрос в душе всегда стоит ответ: «Про¬ 
чие, хоть и не причащались они ныне, тоже Твои, 
Господи! Верою, крещением, благодатию, смирени¬ 
ем — Твои, Твои!» 

Что же люди на это? О, мы и не ожидаем! Уди¬ 
вительно ответят они! Припомним, им из алтаря го¬ 
ворят: «Святая — святым», а они — бесстрашно с 
надеждой отвечают: «Один Свят Господь». Так и те¬ 
перь: им сказано — «Твои», они соглашаются с этим. 
Они принимают этот привет радости и раскрывают 
его содержание. Прежде говорили только «алли- 
луиа» трижды; а теперь уже богословствуют, славо¬ 
словят, хвалят, благодарят: поют известную песнь, ко¬ 
торая помещена и в стихирах на Троицу: «видехом 
свет истинный». 

Да, — как бы так говорят, — мы действительно по¬ 
лучили необыкновенные милости: увидели мы Свет 
Истинный. Что это такое? Припомним в нашем язы¬ 
ке такие словообороты: «Ах, свет ты мой», то есть 
источник радости, блаженства. Свет — символ счас¬ 
тья, в противоположность тьме, печали, горю, несчас¬ 
тью... Или: «Свет увидели», то есть избавились от 
какого-нибудь бедствия душевного, вышли на свобо¬ 
ду, обрадовались, вздохнули... И наоборот: «Света не 
видели», то есть так плохо! А здесь поет Церковь: 
«Свет узрели». И притом «Свет Истинный», а не 
мечтательный, не обманчивый, не прелестный, не вра- 



жеское привидение, а настоящий Свет Божий. Здесь 
уместно вспомнить, что в мистических творениях свя¬ 
тых отцов, взятых из истинного благодатного опыта, 
общение с Божественным Бытием воспринимается в 
форме именно Света. Бог есть свет,— говорит 
и первый Богослов, апостол Иоанн (1 Ин. 1, 5), и 
второй богослов, Григорий Назианзин, на день Креще¬ 
ния Господня, или Богоявления, говорит об этом 
празднике, как о дне «Светов»... После, в XI веке, 
выясняет это третий богослов, преподобный Симеон. 
В XIV веке это будет защищать четвертый — святи¬ 
тель Григорий Палама, архиепископ Фессалоникийс¬ 
кий: он ревностно станет защищать «Несозданный 
Фаворский Свет», или «Божественную энергию», или 
благодать, в коей «познается» и воспринимается Бог! 

А в наш век богослов — и делом, и словом, — ве¬ 
ликий подвижник и праведник преподобный Сера¬ 
фим Саровский на себе самом показал этот Божест¬ 
венный Свет, когда он преобразился пред Н. А. Мо¬ 
товиловым, объясняя ему сущность христианства, 
смысл Царствия Божия. 

Это уже — Небо на земле!.. Будущий «Новый 
Иерусалим» — уже зрится и ощущается здесь. Новое 
небо, новая земля. Это уже будущее Царство Сла¬ 
вы... 

Вот это в начатке и теперь дает святое причаще¬ 
ние! Поэтому и читается это знаменательное песнопе¬ 
ние: «Светися, светися, Новый Иерусалиме, Слава бо 
Господня на Тебе возсия!» 

Боже, как все осмысленно и содержательно! А мы 
мало вникаем. Вот Мотовилов не смог вынести зре¬ 
ния батюшки Серафима... А причастник принимает в 
себя Самого Света Господа. И как глубоко сказал 
батюшка про причастников: «И будут все более про¬ 
свещаться и просвещаться и, по благости Божией, и 
совсем просветятся!» 



Какие глубокие и чудные слова! Самая глубокая 
и истинная христианская философия! Богословие 
опыта! 

...А теперь нам должны будут понятны и последу¬ 
ющие слова: «Прияхом Духа Небеснаго». Приняли 
благодать. Она-то и есть источник «Света». «Стяжа¬ 
ние благодати и есть сущность христианства», — объяс¬ 
нял преподобный Серафим Саровский. 

Это есть истинное православие, истинное понима¬ 
ние христианства. Это есть вера истинная. Так и ска¬ 
зано: «Нашли (обретохом) веру истинную». 

И все, все это — и вера, и благодать, и несозданный 
Свет, — все это для того, чтобы жить в Царствии Бо¬ 
жием еще здесь, а Царствие Божие суть Царство 
Пресвятой Троицы; значит, все это дано, и мы полу¬ 
чили,— чтобы жить в Пресвятой Троице. Так и гово¬ 
рилось в предпричастном каноне: «Душею и телом 
да освящуся, Владыко, да просвещуся, да спасуся, да 
буду дом Твой, причащением Священных Таин, живу¬ 
щаго Тя имея в себе со Отцем и Духом, Благодетелю 
Многомилостиве» (9-я песнь, 2-й тропарь). 

Это и сбылось воочию ныне. И именно о таком 
«поклонении Троице» нужно, прежде всего, помыш¬ 
лять при пении дальнейших слов: «Нераздельней 
Троице поклоняемся». Но можно присоединить и 
«познание Троицы», то есть усвоение этого догмата 
через причащение. В духовном опыте известны слу¬ 
чаи, когда люди приходили к узрению этой основной 
Истины христианства именно через причащение. 
Один писатель открыл о себе, что он вполне воспри¬ 
нял Иисуса Христа как Бога Троицу, только причас¬ 
тившись Святых Таин. 

Да, Пресвятая Троица открывается только чрез 
Господа Иисуса Христа. Он есть «Слово», или От¬ 
кровение Троицы. А Господь Иисус Христос явнее 



всего дает теперь Себя в Своих Тайнах Тела 
и Крови. 

Наконец, это «поклоняемся» — есть выражение и 
благодарения за все полученное... Поэтому на благо¬ 
словение священнослужителя причастники отвечают 
поклоном головы — как знаком благодарности и за 
полученное уже причащение, и за пожелание своего 
пастыря, — чтобы Бог «спас» их и «благословил». 

Но вот что поразительно, — это последние слова 
стихиры «Видехом»: «Та бо (Троица) нас спасла 
есть». Слышим ли мы это душою? Священник гово¬ 
рит: «Спаси их, Господь! Твои — они!» А они сами 
совершенно твердо говорят: уже «спасла есть». «Спас¬ 
ла»... Мы спасены... 

Вот какой поразительный ответ, как я сказал! 
Сколько нужно иметь внутренней смелости, твердой 
убежденности, непоколебимой уверенности, смиренно¬ 
го, но несомненного осознания, зрения делом, что мы 

уже спасены! 

Но как может быть иначе?! Если мы раньше ска¬ 
зали, что и «Свет» несозданный узрели («видехом» — 
увидели), и благодать приняли, и уже Троице Самой 
поклоняемся, то какое может быть сомнение в спасе¬ 
нии?! Полученное — больше чем спасение, это уже — 
слава! Поразительное исповедание народа! Порази¬ 
тельное сознание Церкви! И эти последние слова — 
«Троица спасла» — лишь подчеркивают глубокий 
смысл предыдущих слов восторга хвалы, заявление 
радостного получения вещей премирных. Следова¬ 
тельно, и вся эта молитва поразительная! Не так ли?! 

Какое высокое должно бы быть состояние духа у 
причастников, чтобы осмелиться — сказать все это? 
Даже жутко теперь становится! Страшные, славные 
слова! Прежде, когда, бывало, поешь их без надлежа¬ 
щего осмысливания, то спокойно «пробежишь» — и 
не жутко. А теперь, как подумаешь про самого себя, 



что и ты так должен чувствовать, как Церковь ведет 
нас, то и станет страшно! Но Церковь все же говорит 
их, не смущаясь: значит, так есть! Так должно быть! 
Так бывает с достойными причастниками, которые 
приняли Тайны не в суд, а в оставление грехов, во 
спасение и жизнь вечную. На этом лучше здесь уже 
остановиться... 

В это время в алтаре, как мы видели, готовится 
окончательное «убирание» святыни и сосудов. Архи¬ 
ерей, благословив и сослужителей (опытно это забы¬ 
вается), берет кадило и кадит пред Чашей, в коей 
остались еще Святые Дары, дает диакону дискос и 
прочее с кадилом; тот несет; а архиерей берет Свя¬ 
тую Чашу и говорит, обычно вполголоса: «Благосло¬ 
вен Бог», и крестит Ею над антиминсом... Всё— 
Крестом! Прежде он просил: «Благослови и спаси!» 
Люди ответили: «И благословлены, и просвещены, и 
облагодетельствованы, и спасены уже...» Что же ему 
остается сказать, как не эти, столь естественные, пря¬ 
мо напрашивающиеся слова: «Благословен Бог!» То 
есть: «Ну, в таком случае — слава Богу! Благословен 
Он, Благодетель!» 

Вот после радости — уже и прямые слова благо¬ 
дарения, хвалы, славы. Но их разделят все. Сначала 
сказал архиерей. Его продолжат священнослужители 
в лице старейшего, который, приняв Святую Чашу от 
рук архиерея, показывает Ее народу «и глаголет 
велегласно»* вторую дополнительную половину воз¬ 
гласа архиерея: «Всегда, ныне и присно, и во веки 
веков!» То есть Бог благословен всегда... 

Подтвердив, или согласившись с ним и архиереем 
«аминем» (истинно), люди в лице лика и сами поют 
теперь хвалу: «Да исполнятся уста наша хваления 
Твоего, Господи, яко да поем славу Твою». 

* Громким голосом. — Ред. 
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Что же это? Уже как будто они ощущали в себе 
великие дары и поклонялись благодарно за это Пре¬ 
святой Троице?! Да, но теперь просится иное: чтобы 
не только сердцем это ощущать, не только видимым 
знаком показывать, но уже «устами петь» хвалу. Это 
иное! И подобает сему быть, ибо Господь «...сподо¬ 
бил еси нас причаститися»... 

Перед причащением молились и тайно, и явно: 
«Сподоби мя причаститися». А священники еще мо¬ 
лились тайно: «Сподоби державною Твоею рукою 
преподати нам Пречистое Тело Твое и Честную 
Кровь, и нами (через нас) всем людем»; то есть: «нас 
Сам причасти, как учеников на Тайной вечери, а на¬ 
шими уже руками — всех». Так и было: архиерей, 
изображающий Господа, сам причащает священников; 
а они (где служат одни) по уполномочию его, через 
хиротонию, уже всех причащают. И причастились... 
И «сподобились»... Так и поют теперь уста их: 
«Сподобил еси нас причаститися»... 

Но сознание, теперь более успокоенное, все уже 
растет; и то, что святой Василий сказал в алтаре 
тайно, теперь поют уже все явно; четыре его слова 
употребляют и они в этой песни о Святых Тайнах: 
«Святым... Божественным, Безсмертным и Животво¬ 
рящим». 

И также затем просят о плодах причащения в 
кратком слове: «Соблюди нас во Твоей Святыни»,— 
в святости, в освящении, полученном чрез Твои Тай¬ 
ны, следовательно, в «Твоей Святости соблюди нас 
весь день». И потом снова — привычные слова — 
трижды «аллилуиа». 

Но не все еще поблагодарили и славословили; нет 
славы еще от диаконов. И старший из них говорит 
малую ектению. Это — почти исключение (кроме про¬ 
шений пред молитвами Пятидесятницы, нет другого 
такого случая), но понятное: «протодиакон», доселе 



занятый перенесением сосудов в диаконик, освободив¬ 
шись, «исходит» обычно и говорит малую ектению, 
которая обычно говорится «вторствующими». Но 
протодиакон говорит от лица всех диаконов. И тем 
более что момент на сей раз исключительный: благо¬ 
дарение за причащение. И потому он обращается с 
приглашением — со всей внимательностью («прости», 
стоя прямо, сосредоточенно) и «достойно благодарим 
Господа». И здесь он уже восемь слов подыскал о 
Тайнах, чтобы возбудить к такому внимательному 
и достойному благодарению, начав с «Божественных», 
с Самого Бога, ибо Тайны есть Сам Бог Иисус Хрис¬ 
тос,— «Святых, Пречистых, Безсмертных, Небесных, 
Животворящих, Страшных Христовых Таин»... 

Вот впервые снова промелькнуло слово «Страш¬ 
ных». 

...Так сначала радость, потом хвала, а вот уже — 
и страх Божий пред воистину «Страшными Тай¬ 
нами»... 

Диакон, на обязанности которого всегда лежит 
призывать именно к вниманию, бодрости, собраннос¬ 
ти (Премудрость! Вонмем! Прости!), сумел и сейчас 
достигнуть этого: и начав со слова «Прости», и ум¬ 
ножив определение, и упомянув о «Страшных Тай¬ 
нах». 

Так Церковь дошла до восьми слов. А миряне и 
ничего не говорили, кроме лишь «аллилуиа»; а те¬ 
перь они приглашены диаконом к восьмерице... 

В остальных прошениях он тоже просит о плодах 
причащения: благодати и «святом дне», как пели и 
миряне: «Весь день поучатися правде Твоей». 

...Я задумался: почему так мало просят — на один 
лишь день? А не дольше? Не на год? Не навечно? 
И мне пришло простое объяснение: в древности лю¬ 
ди причащались ежедневно или почти ежедневно. 
Поэтому завтра они будут снова просить о своем 


ю* 



«святом дне»... Только диакон и здесь умножает: 
день «совершен, свят, мирен и безгрешен испросив- 
ше», всех и всё Христу Богу предадим! 

Когда восхвалили все, то архиерей заключает те¬ 
перь,—как и всегда заключает ектению, — громким 
последним аккордом: «Яко (потому что) Ты еси ос¬ 
вящение наше», наша святыня, наше спасение, «и Тебе 
славу возсылаем Отцу и Сыну и Святому Духу, ныне 
и присно и во веки веков». 

Ему Церковь устами лика отвечает согласием и 
подтверждением: «Аминь». Истинно. 

Благодарение окончилось... Как мало слов, и как 
же много сказано Церковью! 

Антиминс пред этим свертывается: знак, что все 
кончается. Вечеря окончилась... И архиерей (или 
иерей), произнося последний возглас, крестообразно 
делает знак Евангелием над антиминсом, в ознамено¬ 
вание того, что все совершено по слову Евангелия о 
причащении и ради Крестных страданий Христовых. 

Иногда приходилось мне переживать при этих 
словах, особенно при слове «освящение», радостное 
мирное чувство, которое мне хочется назвать «дости¬ 
жением», или «получением». Это чувство совершенно 
можно уподобить тому, что бывает после хорошей 
трапезы, то есть ощущение отрадной сытости; нечто 
подобное, но в духовном смысле, испытывал и я, когда 
спокойно-благодарно говорил эти заключительные 
слова: «Ты — наше освящение»... 

Не хлебом одним будет жив человек, но и... 
Словом Божиим... И люди по опыту сказали: 
«Аминь!» Истинно! 

Все кончилось уже вполне... Отблагодарили Гос¬ 
подина вечери. Теперь осталось — уже расходиться. 
Пришел последний момент — «отпуст». О нем мы 
обещались говорить особо. Но это не будет много¬ 
сложно и долго. 



А потом после уже придется говорить о «плодах»; 
так как «Молитвы по причащении» обычно читаются 
после конца богослужения. А в них именно больше 
всего выясняется вопрос о плодах причащения. 

ОТПУСТИТЕЛЬНАЯ ЧАСТЬ 
«С МИРОМ ИЗЫДЕМ» 

Так начинается последний момент литургии. 

Нужно уже уходить. И хотя Божьим гостям не 
желалось бы оставлять чертог пира, но всему бывает 
конец. И Церковь, собственно, не то хочет сказать, что 
пора уже уходить. Она желала бы, чтобы чада ее 
непрестанно оставались на молитве в храме, с Бо¬ 
гом... Какая мать хочет, чтобы дети уходили от нее? 
Но им нужно уходить, ибо после вечери их ждут 
будничные дела, неотложные заботы; на время литур¬ 
гии, очистившись в обществе херувимов и святых, 
небесные гости забыли житейское попечение. Но те¬ 
перь снова нужно спускаться к ним на землю. Это 
неизбежно, пока они во плоти. Да и им самим уже 
время уходить, ибо духовных сил более не хватает 
уже. 

И Церковь теперь желает лишь одного, чтобы они 
ушли от ее пира — «с миром». Напряжение было так 
велико, что естественно желать успокоения. А, глав¬ 
ным образом, дары Божии были так щедры, что 
и должно, и можно уйти удовлетворенным вполне; в 
частности — грехи прощены, освящение получено, все 
есть; можно теперь уйти «мирно»... 

Так и хозяин, провожая гостей с своего пира, 
говорит им: «Ну, с Богом, счастливой дороги!», или: 
« Благополучно добраться!» 

Люди на такое пожелание изъявляют согласие, но 
только они просят «на дорожку» благословить их 
именем Господним: мы готовы уйти с миром, но «о 



имени Господнем», то есть, по-нашему, «с Божьей по¬ 
мощью» . 

В ответ на это Церковь в лице священника вы¬ 
ходит из алтаря, показывая этим пример выхода и 
всем, и читает последнюю «заамвонную» молитву, где 
и призывает благословение Божие всем: миру, Церк¬ 
ви, священникам, светским правителям, воинству и 
всем людям, потому что и в самом деле все доб¬ 
рое («всякое даяние благо и всяк дар совершен») 
«свыше есть», сходит от «Отца Светов», за что и воз¬ 
носим славу Троице. Люди присоединяются к этому 
славословию, поя трижды: «Буди имя Господне бла¬ 
гословенно отныне и до века». 

И в том же смысле читается избранный благодар¬ 
ственный 33-й псалом (обыкновенно опускаемый): 
«Благословлю Господа на всякое время». В нем есть 
указание на причащение: «Вкусите и видите, яко благ 
Господь». 

В это время раздается антидор тем, кои не при¬ 
чащались. Это как бы остатки от Божественной тра¬ 
пезы. 

«Званые» гости разошлись. Но осталось еще 
нечто после них; и домочадцы, слуги, иногда и «ни¬ 
щая братия» пользуются этими «укрухами»... 

Так и здесь: самого агнца некоторые не сподоби¬ 
лись вкусить ныне; но в таком случае Церковь, не 
желая их оставить совсем без утешения, раздает им 
остатки той просфоры, из коей вырезан был агнец; 
это и есть «анти-дар», то есть «вместо-дар». Другие 
же просфоры не имеют такого значения; ибо из них 
изымались частицы менее важные. 

Если мы от святых ценим и их одежды, обувь и 
так далее; если от преподобного Серафима чудеса 
творились чрез кусочки его мантии или даже камня, 
на коем он молился тысячу дней, то еще более 
действенны остатки просфоры, из коей изъят агнец: 



это как бы Его — одежда, Его «нешвенный хитон», 
только разделяемый теперь не солдатами-распинате- 
лями, а любящими верующими. И если остатки камня 
были чудодейственны, то тем более — остатки про¬ 
сфоры Агнчей. Поэтому верующие принимают ее с 
благоговением. По уставу разрешается принимать ан- 
тидор тем, кто не вкушал до этого пищу. 

Антидор раздается «всему народу», не причащав¬ 
шимся — на благословение и очищение души — гово¬ 
рится в службе: «Освящен бо есть, и подобает его не 
ядшим приимати. Аще же кто и мало ядяше или 
пияше, да не приемлет антидора». 

После этого уже говорилось обычно поучение. Но 
мы об этом говорили ранее. И теперь нужно архи¬ 
ерею благословить на прощание; это он и делает — 
силою и благодатию Господа: «Благословение Гос¬ 
подне на вас...» 

И творится обычный отпуст. 

Сначала: слава Христу Богу, нашей надежде; по¬ 
том — слава всем Лицам Святой Троицы и, наконец, 
опять и опять упование на Христа, истинного Бога 
нашего, но теперь уже с Матерью Его, святыми дня, 
святыми храма, богоотцами Иоакимом и Анною, всеми 
святыми. Зачем это упоминание о всех в конце обед¬ 
ни? (Прежде ведь вся служба была — сплошная ли¬ 
тургия). Мы в храме были не одни, а с Церковью 
Небесною. И особенно тесно это единение было на 
литургии, как мы видели. И вот мы теперь уходим из 
дворца Царя Небесного, а они — Богородица, святые, 
ангелы — остаются с Ним, как уже Его домочадцы, 
как «друзья», как «братия», как «сонаследники»; они 
члены, а Глава их — Христос. 

И нам приходится расставаться с ними. Вот ус¬ 
тами священнослужителя Церковь как бы прощается 
с нами от лица Церкви Небесной... 



Но, прощаясь, утешает тем, что они, как ближай¬ 
шие друзья Христа Бога, остаются с Ним и будут 
ходатайствовать за нас, земных, и дальше. А потому 
нужно нам надеяться, что Христос «помилует и спа¬ 
сет нас, яко... Человеколюбец». И не сказано «да по¬ 
милует», «да спасет», а просто «Спасет и помилует». 

Вот как надеется на спасение Церковь! 

С этой твердой надеждой теперь уже совершенно 
спокойно могут расходиться земные гости Небесного 
пира. 

Обычно еще и целуют крест, как знак любви к 
Господу, благодарения Ему за вечерю, веры в силу 
Его жертвы и получение благословения уже от Него 
Самого... 

Так и гости, уходя с трапезы, целуются с господи¬ 
ном ее или хотя бы пожимают руку его с благодар¬ 
ными словами, а иногда и целуют ее*. 

Все окончилось... Храм пуст. Люди с миром 
расходятся: «народ исходит», говорится в архиерей¬ 
ском Чиновнике, «идеже хощет, мирно в путь». 

Причастники же остаются, — должны бы остаться, 
чтобы выслушать благодарственные молитвы «По 
причащении». Об этом будет сказано в главе о 
«плодах». 

А сейчас на короткое мгновение возвратимся не¬ 
много назад, к последней части литургии... 

СИМВОЛИЧЕСКИЙ СМЫСЛ ЛИТУРГИИ 

Мы с детства при толковании литургии приучены 
стараться усматривать во всем ходе литургии симво¬ 
лические указания на целую жизнь Господа Иисуса 
Христа. 

По существу, в этом нет ничего неприемлемого. 
Но это смысл добавочный, вводный, а не существен- 

* У сербов — старшему в доме все целуют руки. — М. В. 



ный. Это благочестиво-назидательное истолкование 
действий литургии, имеющих свой прямой и непосред¬ 
ственный смысл, истекающий из понятия «вечери 
Агнца». Однако и этот символизм уместен... 

Когда «ученики» — священники — причастились на 
Тайной вечери в алтаре, то они внутренно пережили 
Пасху смерти и воскресения, как мы это уже от¬ 
метили. Но они узнали об этом пока тайно, как 
немногие апостолы и мироносицы. А потом Господь 
Христос является всем. Завеса отнимается. Царские 
врата отверзаются. В алтаре, как во гробе, ангелы, 
священнослужители, или очевидцы — апостолы и ми¬ 
роносицы. Выносится Чаша — Воскресший Христос. 
Пасха для всех причащающихся. Все кланяются ниц, — 
как и мироносицы Христу. 

Затем, по причащении, Святые Дары относятся в 
алтарь, то есть Христос скрывается незримо. 

Далее, когда нужно относить Дары на жертвенник, 
архиерей кадит, воздавая поклонение возносящемуся 
Христу; а потому при этом каждении и произносит 
слова псалма (56, 6, 12; 107, 6): Вознесися на небеса, 
Боже, и по всей земли слава Твоя. 

Следовательно, Церковь сама приписывает и сим¬ 
волическое значение действиям, имеющим, собственно, 
простое назначение: убрать на место все с престола. 
А оставшиеся Святые Дары будет «потреблять» ди¬ 
акон, которому это приличествует делать в своем по¬ 
мещении — диаконике, где будут сложены потом и ча¬ 
ша, и дискос, и прочее. 

Когда же священник благословляет в последний 
раз Дарами, то это знаменует вознесение Господа, 
пред которым и во время коего Христос благослов¬ 
лял учеников. А пред этим Он сказал им: Аз есмь с 
вами во вся дни, до скончания века. Аминь (Мф. 
28, 20). И священник говорит подобно: «Всегда, ныне 
и присно» и даже «во веки веков». И, высоко подняв 



Чашу, идет к жертвеннику, изображая собою облако, 
поднимавшее Христа одесную Отца Небесного, на 
Престол Пресвятой Троицы. 

И жертвенник ставится действительно «одесную» 
Бога, то есть по отношению к Престолу, на коем Гос¬ 
подь сидит Лицом к людям (а нам из храма кажется 
налево). 

Архиерей же не несет Святые Дары, а с другими 
священнослужителями изображает учеников, зрящих 
на небо, а если таковыми зрящими считать народ, 
тогда священнослужители изображают ангелов, явив¬ 
шихся при вознесении. И тайно, про себя, они гово¬ 
рят: Возносите Господа Бога нашего и поклоняйтеся 
подножию ногу Его, яко свято есть (Пс. 98, 5). А 
там встречает его диакон с кадилом, изображая анге¬ 
лов, встречающих Спасителя на Небесах. 

Этим закончилось дело Господа Иисуса Христа. 

После этого — ниспослание Святого Духа. Это 
изображается дальнейшим. Ученики с миром и радо¬ 
стью уходят с Елеона в Иерусалим («с миром изы- 
дем»), утешенные «о Имени Господни» обещанием 
Его послать Духа Утешителя. 

И, наконец, последний отпуст, где упоминается 
Христос Бог, Богородица, и святые, и помилованные 
живые, изображая Церковь, созданную Спасителем 
чрез Духа Святого на Небе и на земле... Слова же 
«спасет и помилует» напоминают нам о последнем 
нашем часе и Страшном суде. Самое же исшествие 
из храма еще более говорит нам о выходе из этой 
жизни смертными, то есть «западными» последними 
вратами. И сначала тело наше возвратится в землю. 

ПЛОДЫ СВЯТОГО ПРИЧАЩЕНИЯ 

Что именно, какие плоды дарует святое причаще¬ 
ние причастникам, об этом естественнее всего искать 
ответа в молитвах, читаемых по причащении. 



Самый чин этот напоминает нам конец вечерни, 
начиная с «Ныне отпущаеши» — Трисвятое, «Отче 
наш», тропари и кондаки тем, кому принадлежит ли¬ 
тургия (Златоусту, или Василию Великому, или Гри¬ 
горию Двоеслову) с Богородичным. Затем «Господи, 
помилуй» 12 раз и отпуст. И перед этим читается пять 
специальных молитв благодарения. Вот и весь чин. 

Правильнее было бы сказать наоборот: конец ве¬ 
черни сходен с концом литургии и, может быть, 
заимствован оттуда. 

Люди причастились Господа. В древности даже 
принимали Хлеб в свои руки. И это так естественно 
напоминает нам святого Симеона Богоприимца, спо¬ 
добившегося взять Богомладенца «в объятия» свои. 
Потому так уместна здесь и песнь его: «Ныне отпу¬ 
щаеши». 

Затем Симеон уходит из этой жизни; и причаст¬ 
ники исходят из храма; и им совершается Богом «от¬ 
пуст» . 

Наконец чувство мира, пережитое Богоприимцем, 
так близко и причастникам. Симеон мог уже спокой¬ 
но умереть, приняв Спасителя, а причастникам Свя¬ 
тые Дары служат «залогом в Жизнь Вечную». Вет¬ 
хий Завет превращается в Новый. 

Так весьма уместна здесь песнь ветхозаветного 
старца Божия. А после это песнопение было остав¬ 
лено лишь на вечерне (для всех), ибо вечер — заход 
жизни; вечерня более изображает Ветхий Завет; там 
еще не получена была благодать в полноте. А теперь, 
после Евхаристии, поется и об этой полноте: «Виде- 
хом Свет истинный», — «Свет во откровение языков» 
у святого Симеона; «Да воспоем славу Твою», «славу 
людей Твоих Израиля»; «Нераздельней Троице по¬ 
кланяемся: Та бо нас спасла». То, что Симеон пред¬ 
видел лишь как начинающуюся зарю, теперь это 
сияет уже во всем блеске. 



Но все же и его песнь — родственна*. Потому она 
здесь и помещена была прежде для всех; а теперь 
лишь читается причастникам или одним священни¬ 
ком себе; хотя можно бы ее читать и всем неприча¬ 
щающимся, как молитву благодарения, мира и от¬ 
пуста. 

Если так, то, следовательно, некогда был очень 
краткий заключительный конец и в литургии. Теперь 
он отпал за отсутствием причастников и торопливо¬ 
стью уходящих... 

Остальное — понятно: и благодарственные молит¬ 
вы, и Трисвятое с тропарями; первое — нужно; вто¬ 
рое — обычно в конце всяких служб. 

Теперь обратимся к смыслу самих молитв. 

Отметим лишь самое главное... 

И, собственно, мне хочется сейчас поговорить о 
плодах литургии, так сказать, ощутительных, действи¬ 
тельных, реальных. Бывший на трапезе чувствует сы¬ 
тость, удовлетворение, приятность, радость, веселие; 
ему это на пользу; ему отрадно и самое знакомство 
с Домохозяином. 

Итак, что же дает -«Тайная вечеря»? 

Плоды Евхаристии многообразны и чрезвычайны. 
Они прежде всего сверхъестественно действенны; за¬ 
тем — таинственно-благодатны; потом — дают глубо¬ 
кие духовные переживания; нравственно и даже фи¬ 
зически плодотворны; после — общественно важны; и, 
наконец, космически, вселенски действенны. 

В этом порядке вкратце и выскажу мысли мо¬ 
литв. 

Многое сказано уже было прежде; теперь лишь 
дополню и приведу в порядок. 

* Если же исходить из вечерни, что литургически неправиль¬ 
но, ибо все службы образовались из литургии, тогда можно ус¬ 
тановить такую связь: в древности служба совершалась ночью, по 
вечерам; а самое слово было — «вечеря», «вечери любви». И тог¬ 
да понятно, что там в конце читалась предсмертная молитва 
Симеона — на «закате дней». — М. В. 



Первое их значение — сверхъестественное. При¬ 
носимый в жертву Господь Иисус Христос является 
всякий раз, когда совершается Евхаристия, снова 
умилостивляющей жертвою пред Отцом Небесным, 
Ходатаем за поминаемых, за причастников, за моля¬ 
щихся. Это есть продолжение Голгофской жертвы... 
Сие — Тайна; но немного можно понять чрез сравне¬ 
ние: Сын Царя за нас пострадал, но живет, как «жи¬ 
вая» жертва за нас у Отца Царя, и просит нам 
милости. И когда мы вспоминаем день и виды его 
мучений за нас, то этим умилостивляем Отца, «име¬ 
нем страданий Сына»... 

Но на литургии не только «воспоминание», но и 
повторение жертвы: это уже непереводимо по анало¬ 
гии. Но так есть. И в этом — самое существо Евха¬ 
ристии и причащения: Искупительная жертва пе¬ 
реходит на нас и поставляет нас с Агнцем пред 
Троицею. 

Этим полна вся литургия, начиная с проскомидии: 
«Жрется Агнец Божий, вземляй грехи мира, за мир- 
ский живот и спасение». 

Об этом молимся и в каноне пред причащением: 
«Христос есть, вкусите и видите: Господь нас ради, по 
нам бо (подобно) древле бывый (когда жил на зем¬ 
ле), единою (однажды) Себе принес, яко приношение 
Отцу Своему, присно закалается, освящаяй причаща- 
ющияся» (1-й тропарь 9-й песни). 

Последствием этой повторной жертвы является,- 
если сказать просто и кратко, — спасение. А это слово 
включает в себе очень многое: прощение грехов по 
ходатайству Агнца и, вследствие общения с Ним, 
освящение, совершение нас святыми; просвещение 
Божественным светом; обожение, обоготворение и 
«залог», надежда (как обручальное кольцо или «за¬ 
даток» при приобретении) на Жизнь Вечную. 



Вот это — самое главное. 

Поэтому-то прежде всего и важно, и нужно нам 
святое причащение. Поэтому-то и «заказываются» 
литургии и за болящих, и за усопших (сорокоусты)... 
За одного бесноватого святой Макарий Александрий¬ 
ский отслужил 40 литургий, прежде чем тот исцелил¬ 
ся, «спасся». Известны многие примеры умилостиви¬ 
тельного действия Евхаристии за умерших (например, 
в житии святого Григория Двоеслова, папы Римского, 
и др.). 

Из приведенного примера о святом Макарии 
выясняется и другая сторона сверхъестественного 
действия Евхаристии, именно — на темный, вражий 
сверхъестественный мир: причащение отгоняет диа- 
вола и его слуг. Тот Божественный Свет — Огнь, Ко¬ 
торый вселяется в человека, опаляет князя тьмы. 
Поэтому Православная Церковь старается приоб¬ 
щить умирающих, чтобы они безбедно прошли мытар¬ 
ства. И в житиях есть такой пример: один диакон, 
только что возвратившийся с пути, был, против его 
охоты, понужден настоятелем монастыря служить 
литургию. И неожиданно после этого скончался. А 
после в видении явился настоятелю с благодарнос¬ 
тью, что он понудил его служить литургию, так как, 
причастившись, он без задержания прошел все мы¬ 
тарства. 

Но самый разительный пример этого — правый 
разбойник: хотя он и не причастился Тела и Крови 
внешне, но он верно воспринял жертву Распятого и 
попросил Его — даже не ходатайства за себя (для 
этого он считал себя недостойным: «Поделом тер¬ 
пим»,— сказал он левому висевшему), а лишь помя¬ 
нуть во Царствии Своем. И жертва Христова его пер¬ 
вого ввела в рай в тот же день Голгофский (Лк. 23, 43). 

Поэтому Церковь и читает в молитвах по прича¬ 
щении: «даждь быти сим (Тайнам) и мне... во отгна- 



ние всякаго сопротивнаго», «да... яко огня мене бе¬ 
жит всяк злодей». «Да будет ми — в живот вечный... 
во оставление грехов» (причащение), «в страшное же 
и Второе пришествие Твое сподоби мя, грешнаго, ста¬ 
ти одесную славы Твоея». «И тако сего жития изшед 
о надежди живота вечнаго, в присносущный достигну 
покой, идеже празднующих глас непрестанный и без¬ 
конечная сладость, зрящих Твоего Лица доброту не¬ 
изреченную» . 

Таковы первые и самые важные плоды. Мы их не 
зрим ощутительно потому, что очи наши слабы еще. 
Но будем пока хотя веровать этому, как утверждает 
Святая Церковь вслед за Самим Господом и как ве¬ 
рует всякий православный, самый простой христиа¬ 
нин. «Только бы не умереть без покаяния», — говорят 
эти немудрые, но благоразумные дети Божии, подра¬ 
зумевая и исповедь, и в особенности святое причаще¬ 
ние. И преподобная Мария Египетская пред смертью 
пожелала причаститься «в напутие живота вечнаго»; 
а до этого 47 лет подвизалась без причастия. И пре¬ 
подобный Серафим также причастился накануне 
смерти. И к этому же должны стремиться мы все. 
Поэтому Церковь очень строго карает священнослу¬ 
жителя, если по его вине умерший скончался без 
причастия. Поэтому верующие родные весьма муча¬ 
ются, когда ближние их неожиданно умирают без 
причастия. И наоборот, когда умирают как подобает, 
то спокойно встречают смерть. В одном селе умирал 
старичок крестьянин. Батюшка причастил его и по¬ 
том стал успокаивать предсмертного: «Ты смерти-то 
не бойся!» 

Умирающий выслушал все и совершенно мирно 
сказал ему: «Да я, батюшка, и не боюсь» — и тихо 
скончался. 

И сколько таких примеров. В художественной ли¬ 
тературе замечательно описано это Толстым в «Дет- 



стве и отрочестве» — о последних часах няни его, 
Натальи Саввишны... 

А сам он, отступник, умирал мучительно, потеряв¬ 
ши самообладание, уйдя ог собственной семьи, в чу¬ 
жом случайном доме... 

Боже! Сподоби нас «христианския кончины живо¬ 
та нашего... непостыдны, мирны и добраго ответа на 
Страшнем Судищи Христове», — часто повторяет нам 
Церковь на ектениях... А под «христианскою кончи¬ 
ною» подразумевается непременно — своевременное 
покаяние с причащением. 

Поэтому как неразумно делают родные, когда мед¬ 
лят или откладывают приглашение священника с 
Святыми Дарами, боясь «обеспокоить больного»: как 
бы он не подумал, что его положение уже опасно... И 
еще хуже поступают сами болящие и умирающие, все 
отлагающие причастие до «поправления»: «Вот по¬ 
легчает, пойду в церковь и причащусь»... Удастся ли? 
В моей жизни был пример... Муж утром занемог и 
говорит жене, что хотел бы сходить ко мне и побесе¬ 
довать, а разумел причащение, но боялся «огорчить» 
жену. Жена же отговорила: «Сердце плохое, уви¬ 
дишь — расстроишься; будет хуже». Остановила... 
Через несколько часов он снова говорит: «Возьми 
автомобиль, пошли за Владыкой». Опять отговори¬ 
ла... А через несколько часов он пошел в клозет, а 
оттуда уже не вышел... Разломали дверь. А его душа 
уже отошла. Куда? Так было и с Екатериной II. 

Другой случай. Прихожу в больницу. Ожесточен¬ 
ный чахоточный встретил меня злобой и бранью и 
чуть не выгнал: «Что?! Умирать мне время? Прича¬ 
щать будете, убеждать? Не хочу! Не признаю! Кто 
вас звал?! Не желаю и видеть священников!»... Не¬ 
счастный! Помилуй его, Господи! 

Но бывают и светлые примеры. Сам видел, как 
уговорили больного дважды причаститься. И он скон- 



чался в мире, хотя фактически и мучился. Царство 
ему Небесное! 

Итак, самое первое и главное последствие, или 
действие, святого причащения есть приобщение к Богу, 
общение с Божественной жизнью, или «общение Духа 
Святаго» с вытекающими отсюда дальнейшими част¬ 
ными выводами. 

Это значение названо мною сверхъестественным. 

Наряду с этим я поставлю теперь так называемое 
«таинственно-благодатное» действие Святых Таин. Оно 
связано с предыдущим. Под ним я разумею таинст¬ 
венное, но реальное проникновение в причастника 
Святой благодати. Чтобы приблизить это к более яс¬ 
ному пониманию, возьму сравнение: солнце далеко, 
но лучи его, достигая до нас, проникают теплом 
внутрь каждой нашей клеточки. А это потом ведет к 
тем или иным «переживаниям» душевным, о чем мы 
будем говорить после этого. 

Если человек достойно причастился, то мы мог¬ 
ли бы увидеть на нем явное действие таинственной 
благодати, при условии нашей способности зреть 
это... Но, к сожалению, мы слишком слепы и недо¬ 
стойны для этого. Между тем прозорливые святые 
люди явно замечали благодать. Большей частью она 
проявляется в просветлении, или облечении светом 
Божиим достойного причастника. В житиях подвиж¬ 
ников не раз сообщаются эти случаи. Например, про 
святого Павла Препростого рассказывается, как он 
видел одних монахов, отходивших от Святой Чаши, 
светлыми; других, наоборот, темными. И после он 
сообщил об этом братии. 

Или рассказывается случай, как грешная подходи¬ 
ла к Святым Дарам мрачной, а отошла тоже светлой. 
И видевший это святой удивился и вопросил Госпо¬ 
да: как это могло случиться столь легко с человеком, 
несомненно недостойным, пред этим обуреваемым 



греховными немощами? И получил ответ, что она 
пред самым причащением дала решительный обет 
окончательно оставить грехи свои; и Господь даровал 
ей благодать Свою. 

Это действие благодати иногда называется в мо¬ 
литвах «просвещением». И это слово нужно пони¬ 
мать не в моральном лишь воздействии на душу, а в 
существенном, мистическом, объективном воздействии 
благодати на человека. 

В некоторой степени это можно наблюдать даже 
и нам, при всем нашем несовершенстве зрения духов¬ 
ных вещей. 

Так, например, видевшие отца Иоанна Кронштадт¬ 
ского за причащением (и мне была дана возможность 
наблюдать его) ясно замечали, что он «преображал¬ 
ся» в это время... 

Вот что говорит о нем один из его многолетних 
духовных учеников и наблюдателей. «По перенесе¬ 
нии Святых Даров (с жертвенника) на престол ве¬ 
ликий молитвенник начинал как бы готовиться к ра¬ 
достному свиданию с Господом и уже не помышлял 
более о присутствующих в храме... и так молился 
иногда за них: “Господи... исполни сердца их ныне, 
в этот день спасения, благодатию Всесвятаго Духа 
Твоего”...» 

«По Пресуществлении Святых Даров в Тело и 
Кровь Христовы отец Иоанн совершенно преобра¬ 
жался»... По приобщении «быстро просветлялось 
лицо его»... 

О таком просвещении говорил и преподобный 
Серафим: «Будут просветляться, просветляться все 
более, и просветятся». 

И мы замечаем, что после причащения люди ста¬ 
новятся «светлее». Язык человеческий никогда не го¬ 
ворит вещей случайных, несуществующих; и если он 
говорит о «светлости», то несомненно, что люди давно 



подметили нечто такое, что нужно назвать именно 
«светом». Это есть отображение света благодати. 

В жизни одной семьи был такой факт. Муж был 
протестант, жена — православная (такие браки разре¬ 
шались в Западном, Остзейском крае). Она никогда 
не убеждала мужа принимать православие. Но, при¬ 
влеченный ее духовной красотою, он полюбил святое 
православие и без слов и доказательств познал его 
истинность и несомненное превосходство пред полу¬ 
мертвым лютеранством; а потому однажды и заявил 
жене о своем решении перейти в Православную Цер¬ 
ковь. Жена была очень рада; а она была прекрасной 
христианкой. И между прочим спросила его: как он 
пришел к этому? Он объяснил, что она жизнью 
своею, красотой православного своего духа и даже 
деликатной молчаливостью по «щекотливым» рели¬ 
гиозным вопросам убедила его более, чем словами. 
Но особенно она ему казалась духовно-привлекатель¬ 
ной, когда возвращалась по праздникам из право¬ 
славного храма. «Когда же ты, —докончил он,— 
приезжала в Страстной четверг после причащения, то 
мне чувствовалось, что будто с тобою входило сол¬ 
нышко; радостным светом сияла и ты, и все вокруг 
тебя». 

После родственники его начали смущать его 
просьбой не рвать «вековых традиций» их баронской 
семьи. Он заколебался. Отложил. И, однако, все же 
остался при своем желании и присоединился. 

Поэтому-то в молитвах пред причащением и гово¬ 
рится об «Огне», «Угле», «о Свете» благодати: «Да 
будет ми угль Пресвятаго Твоего Тела и Честныя 
Крове Твоея во освящение и просвещение... в прило¬ 
жение (прибавление, ибо с крещеными всегда благо¬ 
дать) Божественныя Твоея благодати» (молитва 2-я 
пред причащением). 



Сами Святые Дары у Симеона Нового Богослова 
потому называются «Боготворящими благодатьми». 

Потому-то, собственно, и может вступать тварное 
существо в общение с Богом, что благодатью облека¬ 
ется: «Божественных бо причащаяйся и Боготворя¬ 
щих благодатей, не убо есмь един» уже, после и 
вследствие этого; «но с Тобою, Христе мой, Светом 
трисолнечным, просвещающим мир». 

Потому и враг отходит, что опаляется Светом бла¬ 
годати: «Да не кроме (без) обрет мя Твоея благодати 
прелестник восхитит мя льстивне» (молитва б-я пред 
причащением святого Симеона Нового Богослова). 

Поэтому пред самым причащением особенно много 
(как мы видели) говорится об «Огне» и «Свете»: «Во 
светлостях святых Твоих како вниду, недостойный?» 
«Огнь бо есть, недостойныя попаляяй» (дважды). 

Поэтому еще ранее причащения и сразу после Ев¬ 
харистического Пресуществления у святого Василия 
Великого говорится: «Да обрящем милость и благо¬ 
дать со всеми святыми». Следовательно, причастники 
по благодатствованию сравниваются со святыми... 
«Да не моих ради грехов возбраниши благодати Свя¬ 
таго Твоего Духа». Господь да «...возниспослет Бо¬ 
жественную благодать и дар Святаго Духа» (екте- 
ния после канона). 

После причащения читаем: «Даждь быти Сим 
(Тайнам)... в приложение Божественныя Твоея Бла¬ 
годати и Твоего Царствия присвоение (Царство 
Божие есть стяжание благодати Святого Духа, — 
говорит и преподобный Серафим); да во святыни 
Твоей теми сохраняем, Твою благодать поминаю все¬ 
гда» (1-я молитва). 

Таково второе значение причащения — таинствен¬ 
но-благодатное. И оно лежит в основе третьего дейст¬ 
вия Святых Таин: духовно-нравственного и даже 
телесного. Этим я хочу сказать, что последующие 



душевные «переживания», о коих мы будем сейчас 
говорить, являются не личным нашим измышлением, 
и вообще не субъективным сознанием, не плодом пси¬ 
хологической предварительной подготовки, дум, чувств 
и переживаний, а проявлением, обнаружением, дей¬ 
ствием объективного, не от нас зависящего, а причас¬ 
тием сообщенного дара благодати. Это она творит в 
причастнике все прочее, а не сам он в душевно-ес¬ 
тественном порядке переживает... Это — огромная 
разница!.. Здесь, собственно, поднимается давний спор 
«паламитов» и «варлаамитов» об Огне Божествен¬ 
ном, о Фаворском Свете, об озарении подвижников 
благодатью. И Церковь пришла к окончательному 
выводу, что Свет этот — «не созданный», то есть не 
естественный, не от тварной природы человеческой 
истекающий, а особо ниспосылаемый Богом, есть Его 
энергия, действие (как теплый луч от солнца), есть 
благодать. 

Что это именно так, а не иначе, нам можно про¬ 
следить даже и по опыту своему, и по наблюдению 
других. Иногда человек считает себя совсем «не при¬ 
готовленным», «недостойным», как бы мертвым, и по¬ 
тому не ожидает уже ничего для себя от святого 
причащения. И вдруг, вопреки ожиданиям, получает 
щедрый дар благодати. И наоборот... А дальше мы 
сейчас увидим, что, действительно, причастник сам не 
волен в своих переживаниях, а получает их «извне», 
не от себя, а от благодати... Он уже «застает» себя, 
«находит» в том или ином состоянии, которое лишь 
потом «замечает». 

К этим третьим переживаниям мы и перейдем... 

Два предшествующих дара нам, непросвещенным, 
недостаточно зримы и ощутимы. Так называемые 
«нравственные переживания» лучше разделять на ду¬ 
шевные или, точнее, на «духовные» и собственно нрав¬ 
ственные. Эти дары нам более понятны, явны, извест- 



ны, опытно ощутительны. Духовных «переживаний» 
много... И в благодарственных молитвах указывают¬ 
ся и перечисляются разнообразные действия Святых 
Таин. 

Я отмечу лишь самые главные, более выдающиеся, 
более постоянные духовные переживания. 

Обычно в этом случае начинают говорить о пере¬ 
живании радости. Но я начну с иного по той причине, 
что это состояние не всегда бывает обязательно; оно 
для нас, грешных, слишком высоко, хотя, несомненно, 
и должно было бы быть в идеале. 

Конечно, я говорю более о личных наблюдениях и 
опыте. У других, может быть, бывает и иначе. 

Мною же, — по милости Божией, — прежде всего 
и чаще всего, и, можно даже сказать, почти всегда 
неизменно, переживается такое состояние, которое мне 
лучше всего хочется назвать именем «разрешения». 

Что это такое? Расскажу описательно. 

Представим: мы были точно связаны; потом нам 
развязали путы, и мы освободились... Или: нам труд¬ 
но дышать, «сдавило» грудь, мы не в состоянии «сво¬ 
бодно» вздохнуть, но вот что-то случилось в нашей 
груди, и мы смогли раздвинуть грудную клетку и 
«широко», «глубоко» взять воздуха... Или: музыкант 
играет нарастающие диссонансы, и потом вдруг они 
«разрешаются» «консонансом», «согласием»... Это в 
славянском прекрасном языке иногда называется 
«широтою», «пространством», «свободой»: «вывел ме¬ 
ня Господь на пространство» (см.: Пс. 65, 12; Ис. 
58, 6); «пространство в скорбех» (из Параклиса 
Богородице; см.: Рим. 8, 21 и др.) 

Вот это чувство освобождения, разрешения и дару¬ 
ется тотчас же непосредственно после святого прича¬ 
щения. Доселе человек был в состоянии напряжения 
и от веры, и от покаяния, и от молитвенного подго¬ 
товительного состояния. Но наступает момент свято- 
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го причастия, — и все это духовное напряжение «раз¬ 
решается» благим концом. И это переживание иног¬ 
да выражается даже и внешне: свободным вздохом, 
тихим склонением головы к сердцу, как бы отдыхом 
после усталости. 

А душа и ум, естественно, само собою, говорят 
внутри и на устах: «Слава Богу!» «Слава Тебе, Гос¬ 
поди!» Иногда люди отходят от Чаши, крестятся, 
иногда и заплачут благодарно. 

Как понять это переживание? Конечно, вся подго¬ 
товительная служба способна привести к такому 
сильному напряжению, которое, наконец, находит себе 
исход в этом чувстве разрешения, отдохновения. Но 
это объяснение только психологическое, не самое 
существенное. 

Основная же причина лежит в благодатном дей¬ 
ствии. Именно: человек, да еще падший, есть почти 
всегда «раб». Если мы послушаем песнопения и мо¬ 
литвы, то очень часто услышим это слово. «Се — ра¬ 
ба Господня», — говорит Пречистая Дева. «Хвалите 
раби Господа». «Покой, Господи, души усопших раб 
Твоих» и проч. Этим иногда выражается подчинен¬ 
ное отношение твари к Господу Творцу; иногда со¬ 
крушенное сознание греховности своей, ибо творящий 
грех «раб есть греха», говорит Слово Божие. Но 
должно разуметь и постоянное состояние духовного 
несовершенства вообще, которое состоит в непрерыв¬ 
ной борьбе противоположных начал в человеке (добра 
и зла, света и тьмы, Божьего и вражьего, добродетели 
и греха). Это состояние и можно назвать еще рабс¬ 
ким, не освобожденным. Свободным же становится 
человек только через Бога, Единого истинно свобод¬ 
ного; святые постепенно становятся свободными. А 
мы все — еще рабы. И только в причастии становим¬ 
ся «чадами» Божиими, Его людьми, Им освобожден¬ 
ными. Благодать святого причащения и производит 



это разрешение, освобождение, выводя причастников 
в положение «сынов» и «дщерей» из рабов и ра¬ 
бынь. И потому-то, если пред причащением говорит¬ 
ся: «Причащается раб Божий» такой-то, то после 
причастия священнослужитель возглашает: «Благо¬ 
слови достояние», «Спаси люди Твоя»... Стали уже 
чадами, свободными людьми Божиими. 

Это же состояние очень близко к сродному дру¬ 
гому переживанию, проистекающему из указанного 
«разрешения» от всего несовершенного, темного, гре¬ 
ховного, рабского, а именно — к миру. И они так сли¬ 
ваются, что даже трудно между ними заметить разни¬ 
цу. И этот «мир» большею частью и переживается 
верующими причастниками. И потому о нем больше 
говорится и в молитвах: да будет мне причастие «в 
мир душевных моих сил» (1-я молитва по причаще¬ 
нии), «окормляя в мире живот мой» (2-я молитва 
пред причастием) и т. п. 

И тогда особенно становятся понятными примеры, 
на которые ссылается святой Иоанн Дамаскин пред 
причащением: разбойника, хананеянки, гонителя Сав¬ 
ла, и особенно блудницы и кровоточивой... Готовая к 
побиению камнями, в мучительном томлении и ужас¬ 
ном окаменении, она вдруг слышит: И Я тебя не 
осуждаю. Иди и... не греши (Ин. 8, 11). Свободна!.. 
Была связана — и разрешена... Мучилась — и обрела 
покой... 

Но еще более это становится понятным на приме¬ 
ре святого Симеона Богоприимца, молитва которого и 
читается по причастии: «Ныне отпущаеши раба Тво¬ 
его»: теперь могу и умереть спокойно, «видел спасе¬ 
ние людей и славу Израиля»... Связанный многолет¬ 
ним ожиданием, он теперь получает разрешение, отпу¬ 
щение «с миром». И это есть начало «присносущнаго 
покоя» (1-я молитва по причащении). 



Таково и теперь действие благодати. Об этом бла¬ 
годатном «сыновстве» особенно много говорит святой 
апостол Павел в Послании к Галатам, убеждая не ме¬ 
нять его на рабское «подзаконное» состояние. 

Вот откуда это «разрешение» и «мир»: от осво¬ 
бождающей благодати Святого Духа, даруемой в свя¬ 
том причащении. Она нас делает «сынами по благода¬ 
ти», «сонаследниками» Христу, «чадами Божиими». 
Где Дух Господень, там — свобода (2 Кор. 3, 17). 

И тогда последняя «отпустительная» часть литур¬ 
гии, начинающаяся словами «С миром изыдем» и 
вообще успокаивающая, включительно до уверения 
нас: «Помилует и спасет... яко Человеколюбец»,— 
становится еще более понятною, чем прежде: разре¬ 
шение, свобода, мир и надежда суть дары Святых 
Таин. 

И если только одно это переживает причастник, 
то и того слишком много, чтобы «тепле от души» 
благодарить Бога троекратными «Слава Тебе, Боже! 
Слава Тебе, Боже! Слава Тебе, Боже!», с чего начина¬ 
ются благодарственные молитвы... 

И я большею частью наблюдал именно подобное 
состояние у причастников: духовную тишину, умерен¬ 
ность, примиренность, удовлетворенность и самособ¬ 
ранность: получившему мир не хочется чем-либо 
расстроить его, лишаться его, и потому он уходит 
внутрь себя, в духовное молчание, в охранение святы¬ 
ни своей... Я знал одного иеромонаха (кончившего 
жизнь молодым епископом), который после причаще¬ 
ния старался даже не иметь общения с людьми, даже 
не ходил на общую трапезу. После же литургии он, 
нагнувшись и точно собравшись в себя, шел тотчас 
же к себе в келлию и... молчал, храня полученный 
дар Освободителя Бога Духа. 

И, наоборот, одна причастница, проведя вторую 
половину дня в мирском веселье, разговорах и шут- 



ках (даже, как говорится, «невинных»), к вечеру со 
слезами горькими плакалась, что она лишилась того 
духовного мира, который получила и ощущала ясно 
после причащения. Она, следовательно, опять почув¬ 
ствовала себя опутанной сетью греховной, вражией; 
сделалась «рабой», потеряла детское, свободное, бла¬ 
годатное состояние... 

Но рассмотренное состояние еще не есть верх: 
более достойные, — или смиренно покаявшиеся, или 
по милости Божией незаслуженно одаренные, — ис¬ 
пытывают нередко и радость. Обычно ее и принято 
ждать себе от причастия или видеть в других прича¬ 
стившихся. Об этом писалось раньше, когда разъяс¬ 
нялось сходство причастия с Пасхою и говорилось о 
воскресных молитвах: «Воскресение Христово видев- 
ше», «Светися, светися», «О, Пасха велия и священ¬ 
нейшая...» 

И в молитвах после причащения часто говорится, 
что причастие есть и должно быть путем к будущему 
блаженству, «идеже празднующих глас непрестанный 
и безконечная сладость зрящих» Божия «Лица до¬ 
броту (то есть красоту) неизреченную», ибо Он есть 
«истинное желание (предмет стремления) и неизре¬ 
ченное веселие любящих» Его. И это состояние ра¬ 
дости уже теперь переживается, должно переживать¬ 
ся: «Буди же ми благодарение (Евхаристия, причас¬ 
тие) сие в радость, здравие и веселие» (молитва 4-я 
по причащении). А диакону, при благословении его 
на потребление Святых Даров, архиерей (или иерей) 
говорит: «Исполни радости и веселия сердца наша», 
Христе Боже. В молитве святого Василия Великого 
на тот же момент говорится, что мы уже «наполни- 
хомся безконечныя Твоея жизни, насладихомся неис¬ 
тощаемыя Твоея Пищи»... 

И достойные причастники знают эту радость Бо¬ 
жию... Но все ли? Всегда ли? Да, отец Иоанн знал 



это постоянно. Но это знают и простые люди. Всегда 
отрадно видеть причастников: благодать радости из¬ 
ливается от них и на других. 

Уже писалось, как сладко произносить после при¬ 
чащения благословение на людей: «Спаси, Боже, лю¬ 
ди Твоя и благослови достояние Твое». Как иногда 
слезы радости не дают возможности даже выговорить 
эти слова... 

И особенно помню один пример из ученической 
жизни. Я был духовником и законоучителем в Ка¬ 
детском корпусе. После причащения однажды при¬ 
шли ко мне два юноши, лет уже 16 — 17. И, как толь¬ 
ко я увидел их, сразу сердцем ощутил такую тихую 
радость в них, такое мирное блаженство, что мне 
показалось, будто ко мне пришли не люди, а ангелы. 
Да, такая мысль, такой образ промелькнул у меня 
в душе. И вот какой был разговор, записанный в дру¬ 
гом месте, но хорошо памятный мне и сейчас. 

Подошли под благословение. Я пригласил их 
сесть. 

— Вы что пришли? — спрашиваю я, намеренно 
скрывая свою радость и ласку. 

— Так, Владыка, посидеть. 

...Боже, как это было хорошо, светло, мило, дет¬ 
ски... 

— Как себя чувствуете? 

— Хорошо! — тихо говорит один. 

— Как под Пасху, — вдруг добавляет другой. 

Я поразился этому сравнению причащения с Пас¬ 
хой: научить его никто не мог. Явно, что он сказал 
лишь о том, что у него тогда было на душе... Пред¬ 
пасхальная радость, то есть не бурная еще, как бы¬ 
вает на самую Пасху, а тихая, как бы заря Пасхи... 

— И за что это дал Господь, — продолжил пер¬ 
вый, — всего лишь только за покаяние одно! 
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«Воистину,—подумал я,—из уст младенцев и 
ссущих* совершил хвалу Себе, Боже!» И сейчас мне 
хочется плакать от умиления... И плачу... 

И что еще поражало, удивляло меня: они, не сго¬ 
вариваясь, продолжали мысли один другого. Что это 
значит? Откуда такое единство? — Будто в них двух 
была тогда одна душа. Да, так оно и было: Единый 
Христос, «раздробляемый и неразделяемый» и «при¬ 
чащающихся освящаяй», был тогда в них обоих... 
Благодать Святого Духа была едина и утешала их 
вместе... Это было поучительное и умилительное сви¬ 
детельство объединения в благодатном причащении 
Святых Таин. 

В знак этой радости причастники обыкновенно 
одеваются в лучшие одежды, а женщины иногда в 
белое, как и на венчании. Девушки бывают с раскры¬ 
тыми головами, что говорит одновременно и о радо¬ 
сти, и о той «свободе», и о девстве, чистоте. 

Дополню это лишь одним примечанием, которое 
недавно было замечено. В молитвах было указание 
на то, чтобы причащение было в избавление от скор¬ 
би. Как это? — В самом простом и прямом смысле: 
если на душе есть какая-либо грусть, мука, томление, 
беда, ожидание несчастья и т. п., то нужно притекать 
к Источнику утешения, к Духу Утешителю, к «Богу 
утешения», что больше всего подается в святом при¬ 
чащении. 

Пусть эта скорбь не связана даже со грехами, 
с сокрушением; пусть даже источник ее — не в нас, а 
в других; но если человек ощущает страдания, то ищи 
радости в приобщении. 

Мне такие примеры известны. 

Между прочим, пришла однажды пожилая женщи¬ 
на с просьбой исповедаться и причаститься. А время 
было не принятое: не пост и не говение. Я спросил: 

‘Питающихся молоком матери (церк.-сл.). — Ред. 



почему она этого хочет? Она объяснила, что у нее 
очень тяжело на душе: сын заявил, что он ни во что 
не верит, и это ее страшно мучает... Она не плакала, 
но от этого горе ее казалось еще тяжелее. А грехов 
своих не было. И конечно, я с радостью пошел на¬ 
встречу. И мать нашла успокоение. После я и дру¬ 
гим стал советовать такой же исход: как — горе, 
так — к причастию. 

И потом мне стали понятнее слова ектении после 
Пресуществления, где говорится, между прочим: «о 
избавитися нам от всякия скорби, гнева и нужды»... 
Эти слова сказаны сразу после предыдущего проше¬ 
ния о ниспослании через Евхаристию благодати и 
Духа Святого. 

Утешитель снимает с души печаль... 

И в каноне ко причащению молимся: «Да избав- 
люся от страстей, и врагов, и нужды, и всякия скор¬ 
би» (2-й тропарь 7-й песни). 

Также и отец Иоанн пишет, что он всегда находит 
утешение от скорбей в литургии. 

Но наряду с этим иному может показаться стран¬ 
ным, как в тех же молитвах по причащении говорит¬ 
ся о переживаниях, будто совсем противоположных,— 
печальных: о слезах, о сокрушении, о страхе. Напри¬ 
мер: «Содетелю мой!., всего мя спригвозди страху 
Твоему» (молитва 3-я). Или: «Милостиваго Бога 
любоблагоутробная (горячо, сердечно любящая) Мати, 
помилуй мя, и даждь ми умиление, и сокрушение в 
сердце моем, и смирение в мыслех моих... и подаждь 
ми слезы покаяния и исповедания» (молитва 5-я). 

Как может сочетаться такое слезное, сокрушенное 
состояние не только с радостью, но и с миром? 

Ответ простой, и для понимающего жизнь духов¬ 
ную давно известный, и теперь всякому опытно жи¬ 
вущему такими настроениями понятный. Дело в том, 
что есть разные слезы и разное сокрушение: есть и 



сладкие слезы, и утешающее сокрушение. Про отца 
Иоанна Кронштадтского пишется: «Батюшка всегда 
приобщался очень долго, со слезами». Но тотчас же 
прибавляется нечто совершенно необычайное: «Радо¬ 
стный, счастливый, он, складывая ладоши рук своих, 
незаметно побивал ими в своих быстрых и нервных 
движениях и всегда оканчивал службу свою тор¬ 
жествующим». Слезы, ладоши и торжество — все 
вместе... 

Значит, возможно сочетание таких настроений. 

И про многих молитвенников приходилось читать, 
что они причащались со слезами. 

Между прочим, про одного недавно скончавшего¬ 
ся подвижника — епископа Сербского (Мелентия) в 
отрывке его дневника пришлось прочитать: «Горе 
мне: ныне я служил литургию без слез». И святой 
Симеон Новый Богослов пред причащением говорит: 
«Воздыхание слышиши: не таится Тебе... ниже кап¬ 
ля слезная, ниже капли часть некая». А если прича¬ 
стник так настроен пред причастием, то очень легко 
ему плакать и после него, даже смешивая слезы с 
радостью. 

Слезы бывают и очень радостные: кто не знает 
слез от радостных встреч? Или кому неизвестны сле¬ 
зы благодарности за спасение? 

И после причащения слезы всегда сладостны... 
Даже скажу более: они нередко — гораздо слаще, чем 
поверхностная радость. Это известно по опыту. Вера 
вообще «трогает» душу... И истинное, живое молит¬ 
венное общение с Богом почти всегда «умиляет» 
сердце молящегося. Святой Ефрем Сирин непрестан¬ 
но плакал, но от этого получал такую радующую бла¬ 
годать, что душа его уже не могла выносить, и он 
просил Господа: «Укроти (останови) ми волны бла¬ 
годати Твоея»... Есть, следовательно, слезы счаст¬ 
ливые. 





В причастии это богообщение достигает вершины 
своей, и потому блаженным слезам несравненно легче 
зародиться и политься. Иногда человек не может без 
волнения даже произнести самых слов: «Бог», «Отец, 
Сын и Святой Дух», «Христос», «Богородица» и проч. 
А здесь — тесное общение с Богом! Здесь явление 
Воскресшего! Здесь Пятидесятница! И живая вера 
здесь достигает такой высоты, как никогда. И ника¬ 
кие другие службы не могут сравняться с литургией 
ни по глубине, ни по напряжению, ни, особенно, по 
живому богообщению, по явлению Бога нашей душе. 

Вот первая причина слез. Обрадование сердца 
самим Господом Христом в Его причащении нас. 

Но есть и иные слезы — покаянные, сокрушенные. 
И это можно переживать, и переживается. Никогда 
человек не видит себя таким недостойным, не зрит 
так ясно своего растления, как именно перед или 
после причащения: «От скверных устен, от мерзкаго 
сердца, от нечистаго языка, от души осквернены, 
приими моление, Христе мой, и не презри... моего без- 
студия» (бесстыдства). «Не возгнушайся мене, Сло¬ 
ве... да пребудеши... со мною треокаянным...» — го¬ 
ворится в молитве святого Симеона. 

Какие страшные слова! Какое покаяние!.. А ведь 
это говорит перед причащением великий святой о се¬ 
бе, Симеон Богослов... Что же нам?! 

И когда человек причастится, то как не пойти еще 
большим слезам благодарности от недостойного, но 
удостоенного незаслуженной милости... 

И то «разрешение», о коем я говорил в самом на¬ 
чале, найдет себе исход не только в свободном вздохе, 
но и в облегчающих душу слезах... 

Так накопленное горе иногда разражается «разре¬ 
шающими» рыданиями... И если человек в горе «за¬ 
каменел», то это плохо; но когда наконец он заплакал 



или зарыдал, то отчаяние его прорвалось. И ему бу¬ 
дет легче... 

И мы знаем такие слезы при причащении: слезы 
по милости Божией. 

Таким образом, и слезы радости, и слезы благодар¬ 
ности есть в сущности выражение все же радости. 

Но не о них лишь говорится в молитвах, а о со¬ 
крушительных, о покаянных слезах, соединенных и со 
страхом Божиим. 

И действительно, они бывают... Много раз прихо¬ 
дилось переживать, как после причащения обостряет¬ 
ся до высшей степени зрение своей греховности, 
своего растления, своего несовершенства. Не буду 
даже объяснять, как и почему, но это бывало не раз... 
Видишь себя таким, каков ты есть на самом деле. 
И тогда невозможно не плакать о своем убожестве. 
Да, ты сподоблен милости! Но именно милости, а ми¬ 
лость дается заслуживающим наказания. И потому, 
чем более милость, тем сильнее осознается твоя ви¬ 
новность. Свет сильнее подчеркивает тьму. И святое 
причащение как бы осветит бездну души твоей... 

Был такой случай. К оптинскому старцу Амвро¬ 
сию не раз приходила одна женщина, его духовная 
дочь. И однажды она заявила ему, что, чем дольше 
живет, тем все хуже становится: стала видеть в себе 
столько и таких грехов, сколько и каких она не за¬ 
мечала раньше. А он ей велел стать у окна и по¬ 
смотреть на луч солнечный: «Видишь, сколько там 
носится пыли? Это ее осветило солнце. А не будь 
луча, казалось бы, что в комнате будто воздух совсем 
чистый. Так и в душе твоей: все это было и раньше, 
да только ты не видела; а теперь благодать Божия 
осветила ее, и ты узрела себя. Не смущайся, а Бога 
благодари за это. Начало спасения — увидеть свою 
нищету духовную, как и Господь сказал в первой за- 



поведи блаженства: Блажени нищие духом, яко тех 
есть Царство Небесное (Мф. 5, 3). 

В подобном состоянии могут быть слезы смирен¬ 
ного сокрушения, или покаянные. Но и об этих слезах 
не должно думать, что они доставляют муку. Покая¬ 
ние вообще есть состояние более отрадное, чем болез¬ 
ненное, покаяние есть радостное страдание. Есть так 
и называющийся «радостотворный плач». В покая¬ 
нии больше отрадного, чем прискорбного. Больше — 
самое страдание доставляет духовную радость. Это 
по опыту все мы знаем: вспомним, например, сладкие 
облегчающие слезы при исповедях или и без них, но, 
когда бывает сокрушенное сознание своей греховно¬ 
сти и вопль о помиловании, и тогда слезы облегчают 
и радуют. Поэтому они называются умилительными 
слезами — от слова «умиление», корень которого — 
мило, милость. А умиление, по определению препо¬ 
добного Иоанна Лествичника, есть именно скорбь, 
растворенная радостью. 

Эти слезы умиления, или радостного сокрушения, 
и бывают иногда после причащения. И они настоль¬ 
ко желательны и полезны, и отрадны, что Церковь, — 
как мы видели, —даже молится о них. И если они 
бывают, то должно их почитать особою милостью, 
даром Божиим... 

Из своего недостойного опыта знаю, что иногда 
бывало такое поразительно ясное видение своей гре¬ 
ховности после причащения, а потом и сокрушение, 
какого не переживал даже и на исповеди, и тогда 
слезы неудержимо катились из очей, омывая, очищая 
и освящая ее (душу). 

Но тогда эти слезы были не мучительными, а об¬ 
легчительными. 

Подобным образом иногда бывали они и на ис¬ 
поведи... 


11 Литургия верных 
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И если человек совершает литургию искренно и 
покаянно, а с другой стороны — зрит Божию милость 
к роду человеческому и ощущает за нее благодар¬ 
ность Спасителю, то слезам тут не трудно быть. Од¬ 
нако и опять скажу: они не столько плод наших пе¬ 
реживаний, сколько действие благодати. 

...Что касается «страха Божия», о коем мы упоми¬ 
нали наряду со слезами, то он является плодом того 
же сознания своего недостоинства, с одной стороны, 
и познания величия совершающегося богообщения — 
с другой: только здесь сожаление доходит до более 
высших пределов. Но и страх Божий опять не давит 
причастника, а только собирает душу его. И это по¬ 
нятно: в нашу душу и тело вселился Сам Владыка 
мира и Господь Славы... И если в Ветхом Завете 
даже пророк Исаия устрашился Господа и сказал: я 
человек грешный, имеющий уста нечистыя (Ис. 6, 5), 
то более необходимо иметь страх подобный нам, 
«треокаянным», по слову святого Симеона. И не 
только до причащения, но и после него. Господу со 
страхом служат и сами Небесные Силы. 

И нужно нам жалеть не о том, что такой страх 
может быть, а, наоборот, о том, что очень многие из 
нас и подходят и отходят от Святой Чаши бесчув¬ 
ственно. Поэтому Церковь и заповедует просить у 
Божией милости этого дара. 

Прежде, когда причащались однажды в год, кажет¬ 
ся, этого страха Божия было больше; теперь же, когда 
христиане стали позволять себе более частое при- 
ступление, они иногда начинают относиться к этому 
равнодушнее. А епископ Феофан Затворник на воп¬ 
рос о том, часто ли причащаться, дал, между прочим, 
такое указание — чтобы не было бесстрашия и меха¬ 
нического отношения к великому таинству. 

И опять нужно сказать, что и страх Божий не есть 
мука, а, наоборот, в нем-то и содержится, так сказать, 



способ охранения радости и пользы святого причаще¬ 
ния, или ограда, или сосуд. Страх Божий есть в то же 
время и контрольный, проверочный, так сказать, при¬ 
бор для истинной благодатной радости и для мира и 
слез; если нет этого собирающего душу чувства стра¬ 
ха, то, может быть, у нас и другие чувства не совсем 
чисты, святы, благодатны, не глубоки, даже отчасти 
естественны. А благодатные настроения одновремен¬ 
но и радуют, и отрезвляют, утешают и созидают. Еще 
царь Давид сказал: Работайте Господеви со стра¬ 
хом и радуйтеся Ему с трепетом (Пс. 2, 11). 

Чтобы приблизить к нашему пониманию этот «ра¬ 
достный трепет», припомним, с какой подготовкой 
встречали Божию Матерь преподобный Сергий и 
преподобный Серафим... А их сомолитвенники даже 
едва жизни не лишились от общения с Нею. Тварное 
существо слишком еще слабо, чтобы бесстрашно и 
беспоследственно вступать в общение с высшим Бо¬ 
жественным миром. 

Поэтому известны примеры, когда некоторые под¬ 
вижники отказывались даже годами от святого при¬ 
чащения из страха пред недостойным приятием Свя¬ 
тых Таин. Из древних примеров Добротолюбие 
указывает на святого авву Филимона, который года¬ 
ми воздерживался от причастия. В истории послед¬ 
них лет нашего русского подвижничества известен 
случай, как один инок, Феодор, прежде запятнавший 
себя грехом, четыре года не позволял сам себе дер¬ 
зать приступать к Святым Тайнам... Я знал одного 
иеромонаха в Сербии, который сам себе добровольно 
«запретил» на всю жизнь не только совершать Бо¬ 
жественную литургию, но вообще когда-либо касаться 
и епитрахили. 

Теперь становится более понятным, откуда являет¬ 
ся страх, какое он имеет содержание и к каким бла¬ 
гим последствиям приводит он. Между прочим, я 



отметил выше его охранительное и углубляющее зна¬ 
чение. И это нужно принять к самому серьезному 
вниманию, потому что мы до такой степени легкомыс¬ 
ленны, что можем весьма быстро меняться в настро¬ 
ениях; а тогда нам очень легко погубить дары, только 
что полученные и ясно даже пережитые. О, как даже 
очень часто бывает это! Пред причастием мы покаян¬ 
ны и собранны, и смиренны, и сокрушенны, и плачем, 
и боимся приступить, но причастились, и тотчас же — 
и мирская веселость, и шутки, и легкомыслие, а 
иногда даже и хуже того... Мы видели выше, как 
растеряла одна причастница свои дары только благо¬ 
даря несерьезному времяпрепровождению. И плака¬ 
ла горько, как евангельская женщина, потерявшая 
царскую драхму — образ Божий, в ней причастием 
только что запечатленный. 

...О, как нужно быть осторожным! О, как необхо¬ 
дим и спасителен охраняющий нас страх Божий! И 
враг не дремлет: он почти всегда старается окрасть 
душу по причастии. 

...И что еще иногда бывает?! Сказать прискорбно 
и страшно: до причастия человек старается освобо¬ 
диться от грехов или после исповеди не позволять их 
себе. Но, увы! по причащении он снова «разрешает» 
себе все. Такие примеры известны... Боже, помилуй 
нас! 

До какой степени бесстрашия может доходить че¬ 
ловек! 

Как же нужен страх Божий! Иначе самое прича¬ 
щение обратится в суд и осуждение... 

Вот еще апостол Павел обличал коринфян за 
бесстрашное приступление к святому причащению. 
Тогда бывали «агапы» — вечери любви, то есть общие 
обеды после литургии, и, кто мог, приносил с собою 
пищу не только для себя, но и для других; особенно 
имелись в виду бедные. Но скоро начались беспоряд- 



ки: богатые обособлялись, бедным нечего было есть; 
одни объедались, другие оставались голодны. За это 
и обличал коринфян апостол: если кто приступает с 
таким настроением к причастию, он, говорит апостол, 
грешит против Тела и Крови Господней, то есть про¬ 
тив Самого Господа. За это Он и наказывает их: 
кого болезнями, а кого и преждевременной смертью. 
И этим апостол хочет вызвать у христиан именно 
страх Божий в отношении к Святому Таинству (см.: 
1 Кор. И, 27-34). 

Благодать причастия страхом Божиим сама охраняет 
себя в причастнике, а чрез это и его. 

Таково происхождение и место страха Божия в 
ряду переживаний причастника: он естественен и да¬ 
же очень нужен в душе его. 

Но имеет ли он связь с благодатью Божией, как 
своим источником? Или только вызывается психоло¬ 
гией таинства, то есть опять: происходит ли он от 
одного ли самого человека, или есть и действие Бога, 
плод благодати? Если да, то как? 

В молитвах Церковь приучила нас на все доброе 
смотреть как на дар Божий. И в конце литургии, в 
заамвонной молитве, так именно и говорится: «Вся¬ 
кое даяние благо и всяк дар совершен свыше есть, 
сходяй от Тебе, Отца Светов». А в послепричастных 
молитвах самое прошение этого дара страха говорит, 
что человек ждет его не от себя, а молит у Бога: 
«Содетелю! Ты Сам спригвозди мя страху Твоему». 
Ясно, что источник его должен быть от благодати, а 
не от человека. Правда, сознание необходимости, 
пользы, естественности этого дара, а также и желание 
его могут исходить и от самого причастника, но по¬ 
лучение дается от Бога. И Церковь ставит его в 
связь с принятием Святых Таин в существо челове¬ 
ка: «Пройди во уды моя, во вся составы» и проч., и 



«спригвозди мя страху Твоему». Это есть плод при¬ 
чащения. 

Как понять его такое происхождение? Свет Хри¬ 
стовых Таин осветил ярче греховность нашу, и душа 
должна затрепетать, но не для того, чтобы отойти от 
Господа, а чтобы сильнее прильнуть к Нему с моль¬ 
бой о помиловании, об охране, о том, чтобы Он не 
ушел из нашей убогой храмины... Здесь сочетаваются 
странно два противоположных настроения: желание 
отойти от мучающего страха, и в то же время боязнь 
лишиться Того, от Кого исходит этот страх. Замеча¬ 
тельный пример рассказывается в Евангелии. По 
слову Спасителя Симон с общниками закинули сети 
и поймали множество многое рыб... И апостол при¬ 
шел в ужас, припал к коленам Иисусовым и восклик¬ 
нул: Господи! Выйди от меня: я человек греш¬ 
ный (Лк. 5, 6 — 8). Какое сочетание: «Уйди», — гово¬ 
рит, а сам ухватился за колена Его. Господь и ус¬ 
трашил его, но и влечет к Себе. Так и все мы, греш¬ 
ники: с одной стороны, как хотелось бы нам, как 
Петру, — разойтись, ибо тяжело нашей тьме пред Све¬ 
том («глаза режет»). А с другой стороны, знаем, что 
без Света — гибель, и самое тепло тянет нас к себе. 

Так вот и в причащении: Господь Своею благода- 
тию и устрашает, и привлекает... И самим страхом 
Он хочет лишь сильнее привязать к Себе души наши, 
а нам дать большую благодать. Ибо как только в 
страх придет душа, так она становится любезнее Богу, 
ведь страх Божий есть напряженное смирение, а 
смирение любит Господь, и тотчас же Он отвечает 
милостью. Так именно было и с Симоном. После 
просьбы уйти от него, грешника, Христос Спаситель 
говорит: Не бойся, отныне будешь ловить челове¬ 
ков (Лк. 5, 10). Так страх привел к Слову и 
бесстрашию: Не бойся. Симон убоялся, и потому спо¬ 
добился услышать: Не бойся... И даже — большего... 



Так и во святом причащении: нужен страх Божий, 
чтобы не было страшно. То есть, если человек присту¬ 
пает или ведет себя бесстрашно, тогда грозит ему 
страшное последствие: суд, осуждение, болезни, смерть; 
даже хуже — впадение во грехи, или во власть сата¬ 
ны, как то было с Иудою. И, наоборот, страх наш 
освободит от грозного «ярого» ока Божия и приведет 
к милости и ободряющему гласу Его: «Не бойся». 

Так сама благодать Божия, как мать, учит чад всех, 
чтобы им же было лучше, а она могла бы даровать 
больше и дарованное — сохранить... 

И воистину, если будет в нашей душе страх Бо¬ 
жий, будет и радость, и мир, и свобода духа, и соб¬ 
ранность, и углубление... Благодать приумножится. 

Но, кроме всего этого, страх Божий имеет особен¬ 
ное значение при дальнейших нравственных действи¬ 
ях благодати, как их корень, охранитель, усиливатель. 
К этому мы перейдем сейчас. 

Под «нравственными» плодами мы разумеем те 
добродетели, как принято говорить, к каким ведет 
вселение в нас Господа и устранение тех немощей, о 
чем «ходатайствует» само причастие. 

На это в молитвах после причастия обращено са¬ 
мое большое (по количеству) внимание, что очень 
легко заметить. Так, в самой первой молитве по при¬ 
чащении у святого Иоанна Златоуста читаем после 
благодарения: «Исправи наш путь, утверди ны во 
страсе Твоем вся (всех), соблюди наш живот, утверди 
наша стопы...» 

Я долгое, долгое время не понимал, почему именно 
избраны Златоустом эти прошения о поведении, доб¬ 
родетелях, или вообще о жизни? И мне они казались 
даже точно бесцветными. У святого Василия Велико¬ 
го прошения более конкретны, определенны и будто 
бы нужнее. Но потом понял: Златоуст, как известно, 
сокращал по возможности молитвы, более продолжи- 



тельные и подробные у Василия Великого. Сократил 
он и здесь; для этого он свел к общим, основным про¬ 
шениям; именно: просит вообще исправить (следова¬ 
тельно, неправый, плохой) наш «путь духовный», 
вообще сохранить нашу жизнь (и телесную даже) и 
утвердить в добром поведении («стопы» — знак хож¬ 
дения, по-ступков). А из частных добродетелей упо¬ 
минает лишь об одной: о страхе Божием, прося его 
утвердить. Почему? — Понятно. Страх Божий — на¬ 
чало премудрости (Пс. ПО, 10); страх Божий — «ко¬ 
рень благих» (молитва Златоуста), он — охрана всего 
доброго. И потому об этой первоначальной доброде¬ 
тели и упомянул Златоуст... Он знал, как мудрый 
проповедник и педагог, что если будет страх Божий, 
то будет и все остальное; если есть «корень», то вы¬ 
растет и дерево. 

Так и в другой благодарственной молитве («Да 
исполнятся уста...») говорится вообще о святости и 
правде: «Соблюди нас во Твоей Святыне» (то есть 
прежде всего — по приобщении Святых Таин), в Свя¬ 
тых Тайнах «поучатися правде Твоей». 

Но уже у святого Василия Великого — подробнее. 
После общего указания, что Тайны даны нам «во бла¬ 
годеяние и освящение», говорится об отдельных доб¬ 
родетелях: «Сам, Владыко всех, даждь быти нам (в 
нас) причастию Святаго Тела и Крове Христа Твое¬ 
го — в веру непостыдну, в любовь нелицемерну, в пре¬ 
умножение премудрости» и вообще «в снабдение (в 
подкрепление при исполнении) заповедей Твоих». 

У святого Григория Двоеслова говорится вообще 
о сохранении «под кровом крилу» Божиих, то есть о 
благодатном сохранении и руководстве; в частности 
же упоминается лишь, чтобы и впредь, «до последнего 
издыхания», могли мы причащаться «в просвещение 
души и тела». Но это можно понимать в смысле 



общего спасения, святости, благодатного «просветле¬ 
ния», Божественного Света, или освящения. 

В молитвах после причащения указывается целый 
ряд благодетельных последствий: вера, любовь, пре¬ 
мудрость (1-я молитва); попаление «всех прегреше¬ 
ний», «освящение помышлений», охранение «от вся¬ 
каго дела и слова душетленнаго», духовное благоле¬ 
пие («украси мя, удобри»), и вообще «покажи мя 
Твое селение Единаго Духа и не ктому (более не) 
селение греха» (3-я молитва). Или: да «не ктому се¬ 
бе (для себя, грешного) живу, но Тебе, нашему Вла¬ 
дыке и Благодетелю» (1-я молитва). 

В молитвах же пред причащением подробнее го¬ 
ворится о спасающем действии его от грехов и 
страстей: «Да будет ми угль... во облегчение многих 
моих согрешений, в соблюдение от всякаго диаволь- 
скаго действа, во отгнание и возбранение злаго моего 
и лукаваго обычая, во умерщвление страстей» (2-я мо¬ 
литва Златоуста), в «образ покаяния» (3-я молит¬ 
ва Симеона Метафраста) и вообще «в стену и по¬ 
мощь» (4-я молитва Дамаскина). 

В других молитвах говорится подробнее о добро¬ 
детелях: «во исправление жития и утверждение (в 
добре то есть), в возращение добродетели и совер¬ 
шенства; в исполнение заповедей... в напутие живота 
вечнаго» (5-я молитва Василия Великого). 

Но больше всего во многих молитвах говорится 
об оставлении грехов: «Боже, ослаби, остави, прос¬ 
ти ми прегрешения моя, елика Ти согреших, аще 
словом, аще делом» и т. д. (7-я молитва Златоуста; 
его же 9-я и другие). 

В каноне к причащению тоже часто дается мысль, 
что причащение даруется во «очищение оскверненной 
души» (песнь 5) в «устранение от страстей» (песнь 6), 
и вообще в «бесстрастие» (песнь 7). 



И постоянно приводятся соответствующие приме¬ 
ры: мытаря, разбойника, Симона фарисея, блудницы 
у ног Спасителя, кровоточивой женщины, гонителя 
Савла. 

Из всего этого явствует, что Церковь больше всего 
сосредотачивает свое внимание на нравственном дей¬ 
ствии Святых Таин: на очищении и прощении грехов 
и вселении и возрастании добродетелей. Короче, на 
спасении души, как говорится обычно. Следовательно, 
так это должно и быть, так это и есть: благодать при¬ 
частия спасет грешников. 

И нам теперь нужно бы лишь укрепиться в этой 
истине на основании наблюдений опыта. Что же он 
говорит? Мы все причащались, следовательно, это 
сторона действий Святых Таин, как самая главная 
(по крайней мере, количественно), должна быть более 
явною. Итак, делаются ли лучше люди после прича¬ 
щения? 

Вне всякого сомнения! Прежде всего мы, обычно 
в другое время недобрые, тут делаемся ласковыми, 
любящими, даже улыбаемся. Обычно самолюбивые, 
гордые, раздражительные, — становимся кроткими, ти¬ 
хими. Нечистота, — если только она хочет прикос¬ 
нуться к нам,—вдруг встречает в сердце нашем 
внутреннее противодействие, возмущение, как бы от¬ 
талкивается, опаляемая охраняющею благодатью при¬ 
чащения; ум становится яснее. И нередко люди сна¬ 
чала говеют и принимают святое причастие, прежде 
чем предпринять какое-либо важное решение. 

Святой Киприан Карфагенский особенно совето¬ 
вал причащаться мученикам пред страданиями, дабы 
найти силу в Спасителе. 

Подобным образом рассуждал и преподобный Еф¬ 
рем Сирин, конечно, по опыту: «Боюсь причащаться, 
как недостойный; но еще более боюсь остаться без 
причастия, дабы не погибнуть». 



Потому установившееся мнение, что будто греш¬ 
нику невозможно причащаться, есть великое заблуж¬ 
дение, для грешников-то и пришел Господь; для них 
«во оставление грехов» и дано приобщение; и посему 
сюда и нужно прибегать, как немощным. Но пред 
этим нужна искренняя исповедь. 

В моей жизни был такой случай. Жизнь меня све¬ 
ла с одним пьяницею, который семь лет без перерыва 
предавался своей страсти. Дочь привела его ко мне 
на беседу. В первый раз он отделывался шутками и 
смешками: до такой степени заглохла совесть его. Но 
к концу беседы все же осознал, что его дело плохо. 
На другой день он пришел уже трезвым, но с страш¬ 
ным зловонием от своей страсти. Я ему посоветовал 
немедленно же вечером поисповедаться, а на другой 
день причаститься Святых Таин. 

— Что вы, батюшка! — с ужасом ответил он. — Да 
разве я, такой окаянный грешник, могу, да еще так 
сразу, приступить ко Господу? Нет, батюшка, я недо¬ 
стоин! Еще бы поговеть вот разве сначала? А то в 
грех мне будет! 

Но я именно спасения от греха-то и искал ему в 
Самом Господе: 

— Грех твой пусть на мне будет, а ты причастись, 
не откладывая же. 

Он послушался смиренно. Причастился с верою. 
Пить перестал. Нашел сразу место: был портным. 
Мы с его дочерью радовались. Но опасались возвра¬ 
та страсти; посоветовали ему отправиться на Валаам 
пожить с месяц в этой «трезвой» обители (там вина 
нельзя было достать). Уехал. Через месяц и я там 
был. Какое дивное было лицо у Владимира (так зва¬ 
ли его)! Светлое, кроткое, умилительное, тихое, чис¬ 
тое! Но ему нужно было возвращаться в Петроград, 
так как за период пьянства он приобрел горловую 
чахотку. Из больницы он мне писал кроткие письма; 

ззі 



страдания свои переносил с полным смирением. И 
скончался — очищенным. Я иногда, поминая его, про¬ 
шу молиться за меня, потому что видел, как он из 
грешников сделался, можно сказать, «святым». 

А основание этому положено было святым прича¬ 
щением после семилетних падений. 

Конечно, таких примеров много. Но не нужно ис¬ 
кать особенных случаев, когда мы видим на постоян¬ 
ном опыте всех причастников, как они делаются луч¬ 
ше и получают силу бороться с своими немощами. 

Лишь бы только люди приступали с искренним 
покаянием. В другом месте я приводил слова препо¬ 
добного Серафима об этом, напишу их здесь, золотые 
слова! Духовник Дивеевской обители, отец Василий 
Садовский, спрашивал совета о монахинях: часто ли 
им причащаться? И как ему, духовнику, относиться к 
их немощам? 

«Приобщаться Святых Христовых Таин запове- 
дываю им, батюшка, во все четыре поста и двунаде¬ 
сятые праздники. Даже велю и в большие празднич¬ 
ные дни. Чем чаще, тем лучше. Ты, духовный отец их, 
не возбраняй, сказываю тебе; потому что благодать, 
даруемая нам приобщением, так велика, что как бы 
недостоин и как бы грешен ни был человек, но лишь бы 
в смиренном токмо сознании всегреховности своей при¬ 
ступил к Господу, искупляющему всех нас, то, хотя бы 
от головы до ног покрыт был язвами грехов, будет 
очищаться, батюшка, благодатию Христовою; все бо¬ 
лее и более будет светлеть, совсем просветлеет, и спа¬ 
сется. Вот, батюшка, ты им духовный отец, и все это 
я тебе говорю, чтобы ты знал». 

«Как духовного отца сестер обители, — пишет да¬ 
лее отец Садовский, — батюшка назидал меня, прика¬ 
зывая быть всегда сколько возможно снисходитель¬ 
нее на исповеди, за что по временам меня многие 
укоряли, осуждали, даже гневались на меня, но я 



строго блюду заповедь его и всю жизнь мою сохра¬ 
нял». Угодник Божий говорил еще, — продолжает 
отец Василий: «Помни, ты только свидетель, батюшка, 
судит же Бог! А чего-чего, каких только страшных 
грехов, аще и изрещи невозможно, прощал нам Все¬ 
щедрый Господь и Спаситель наш! Где же нам, че¬ 
ловекам, судить человека! Мы лишь свидетели, свиде¬ 
тели, батюшка!» 

И еще отец Серафим говорил: «Кто приобщается, 
тот спасен будет, а кто не приобщается — не мню». 

Один послушник не хотел причащаться, считая се¬ 
бя недостойным даже и после исповеди. «Мне пред¬ 
ставилось, — записал он сам этот случай, — что по 
суду Божию за мое недостоинство я буду сожжен 
огнем или живой поглощен землею, как только при¬ 
ступлю к Чаше». 

Прозрев это, преподобный Серафим подозвал его 
в алтаре и сказал: «Если бы мы океан наполнили 
нашими слезами, то и тогда не могли бы удовлетво¬ 
рить Господа за то, что Он изливает на нас туне, пи¬ 
тая нас Пречистою Своею Плотию и Кровию, кото¬ 
рые нас омывают, очищают, оживотворяют и воскре¬ 
шают. Итак, приступи без сомнения и не смущайся; 
токмо веруй, что это есть Истинное Тело и Кровь 
Господа нашего Иисуса Христа, которая дается во 
исцеление всех наших грехов». 

Лучше этих заветов и слов мы не знаем; и посему 
с благодарением Богу и Его угоднику великому за¬ 
кончим разъяснение нравственных плодов святого 
причащения. 

Перейдем к дальнейшему, а именно к благим те¬ 
лесным последствиям святого причащения. 

Каждый из нас помнит слова пред причащени¬ 
ем: «...во исцеление души и тела». 

И они повторяются очень часто, так что нет нуж¬ 
ды переписывать текста молитв (см. молитвы на 



литургии святого Василия Великого по причастии; 
первую молитву по причащении и т. п.). Но особенно 
сильно это отмечается в 3-й молитве по причащении: 
«Содетелю мой... пройди во уды (члены) моя, во вся 
составы, во утробу, в сердце... Составы утверди с 
костьми вкупе. Чувств просвети простую пятерицу». 
Здесь разумеется исцеление всей нашей телесной при¬ 
роды, всех членов, чувств, органов, костей (Симеон 
Метафраст). В 4-й молитве говорится: «Буди же ми... 
в здравие». 

В литургии святого Григория Двоеслова говорит¬ 
ся о «просвещении души и тела». В 1-й молитве по 
причащении — о «благодеянии и освящении душ и 
телес наших». Преподобный Ефрем Сирин, моля 
о помиловании на Суде, ссылается на то, что его тело 
чрез причащение Святых Таин сочеталось с Телом 
Христовым. И понятно: если мы не только причаща¬ 
емся духом, но и «утробою», то святое причащение 
входит в нас и освящает именно «вся составы». 

Происходит в некоторой степени обожествление и 
тела, подобно тому, как во Христе по воскресении 
одухотворилась, обожествилась и плоть человеческая. 

И если апостол Павел говорит, что опыт жизни 
показывает печальные телесные последствия от недо¬ 
стойного причащения — болезни и даже смерть, то 
должно заключать отсюда и к обратным фактам опы¬ 
та: о пользе телу. И в самом деле так и есть, так и 
бывает. Из примеров сошлюсь на преподобного Се¬ 
рафима. Когда он болел и начальники монастыря 
предложили ему лечиться, он отказался, а пожелал 
только обратиться к Небесному Врачу и к Божест¬ 
венному лечению — причащению. И получил исцеле¬ 
ние. После этого явилась ему Божия Матерь и ис¬ 
целила его прикосновением жезла к больному месту. 

Отец Иоанн Кронштадтский не только по себе, но 
и по другим примерам свидетельствовал о действии 



святого причащения. Перепишу, с его же слов, об од¬ 
ном случае. 

«Некто, бывши смертельно болен воспалением 
желудка девять дней и не получивши ни малейшего 
облегчения от медицинских пособий, лишь только 
причастился в девятый день поутру Животворящих 
Таин, к вечеру стал здоров и встал с одра болезнен¬ 
ного. Причастился он с твердою верою. Я молился о 
нем Господу, чтобы Он исцелил его. “Господи, — го¬ 
ворил я, — исцели раба Твоего от болезни его. Дос¬ 
тоин есть, ему же даси сия: любит бо священников 
Твоих и дары своя присылает им”. Молился и в 
церкви у престола Господня за литургией во время 
молитвы: “Иже общия сия и согласныя даровавый 
нам молитвы”* и пред Самыми Тайнами: я молился, 
между прочим, так: “Господи! Животе наш! Как мне 
помыслить легко об исцелении, так Тебе исцелить 
легко всякую болезнь; как мне помыслить легко о 
воскресении из мертвых, так Тебе легко воскресить 
всякого мертвеца. Исцели убо раба Твоего Василия 
от лютой его болезни и не допусти ему умереть, да не 
предадутся рыданию жена и дети его!” — И благо¬ 
послушливый Владыка помиловал. А то был на во¬ 
лоске от смерти. Слава всемогуществу, благости и 
благопослу шеству Твоему, Господи!» 

Конечно, нельзя нам думать, что исцеление совер¬ 
шится непременно, ибо иным спасительны болезни. И 
сам преподобный Серафим сначала болел три года, 
прежде чем исцелиться. Но если даже этого и не 
совершается явно, то все равно святое причастие 
действует иным образом на тело, например, погашени¬ 
ем страстей, во плоти гнездящихся, и в облегчение 
страданий, в укрепление сил к терпению и проч. 
Поэтому святой Киприан и советовал готовящимся к 
мученичеству причащаться Святых Таин, дабы они 

•Тайная молитва после «Единородный Сыне».— М. В. 



укрепились в непостижимых муках. Так же поступа¬ 
ли и новые мученики в Турции, готовясь к исповед- 
ничеству Христа Господа. Так даже в тюрьмах гото¬ 
вились к смертной казни православные в России, 
такие факты лично мне известны. Одному заключен¬ 
ному предлагали быть тайным доносчиком и тогда 
ему обещали жизнь. Он отклонил. Бывший с ним в 
тюрьме священник «напутствовал» его запасными 
Святыми Дарами, и тот покойно пошел на смерть. 
Все это, то есть и исповедь, и причащение, происходи¬ 
ло в углу камеры, около рукомойника. Другой заклю¬ 
ченный, К., бывший неверующим дотоле, увидев со¬ 
вершавшееся, вдруг загорелся пламенем веры и 
подошел к батюшке за тем же... После он оказался 
на свободе и рассказал о происшедшем. 

Последствия святого причастия нами пережива¬ 
ются радостно и мирно не только душою, но это ощу¬ 
щается и телесно. Как мы успокаиваемся после дос¬ 
тойного принятия Святых Таин! 

Успокаиваемся и чисто физически; это ощущаем 
совершенно непосредственно и ясно. Как бы сказать? 
Точно что-то «влито» в тебя сладкое, утишающее... 
По опыту знают больные, когда им, например, вспрыс¬ 
кивают морфий. Нечто подобное, но, конечно, другого 
рода можно испытывать и в теле по причащении. 

Наконец, мне однажды в жизни пришлось услы¬ 
шать и о необыкновеннейшем последствии причаще¬ 
ния: один молодой юноша, ученик, мой бывший духов¬ 
ный сын, И-в, писал мне после: «Когда я причастился, 
то я почувствовал, что стал и физически легче ве¬ 
сить!» 

Поразительное признание! Научиться этому он 
ниоткуда не мог. Даже и мне не приходилось читать 
об этом где-нибудь; даже не слышал я и не подозре¬ 
вал, а тем более — юноша. И, однако, он ощутил это; 
ясно, что такое действие было плодом не его вооб- 



ражения и мыслей, а переживанием благодатного 
опыта. 

Как это понять? Спаситель после воскресения 
Своего получил иное духовное тело: являлся и ис¬ 
чезал; входил и выходил при затворенных дверях; 
питался и ничего не вкушал; и наконец, вознесся на 
небо с плотию сею, но обновленною. Причащение 
есть начало, или залог, или «обручение», воскресения 
нашего; и в некоей степени и с нами совершается 
нечто подобное тогда, когда мы причастимся достой¬ 
но: тело одухотворяется. 

Это уже — начало «духовного тела», о коем гово¬ 
рит апостол Павел (см.: 1 Кор. гл. 15), начало новаго 
неба и новой земли, в нихже по обетованию правда 
живет (2 Пет. 3, 13), нового грядущего Иерусалима, 
где все будет ново; где не нужно будет ни солнце, 
ни луна, ни пища, ни питье, — но Сам Агнец будет 
всем (Апок. гл. 21). Поэтому и читается: «Светися, 
светися, Новый Иерусалиме!» 

Еще не явилось, что будем, — говорит апостол 
Иоанн Богослов, — но только знаем, что... подобные 
будем Ему, то есть Христу, Сыну Божию (1 Ин. 3, 2). 

И апостол Павел восхищен был до третьего неба: 
в теле ли, не знаю, вне ли тела, не знаю: Бог зна¬ 
ет (2 Кор. 12, 1-5). 

...Между прочим, замечено весьма примечательное 
и характерное наблюдение: после причащения не хо¬ 
чется есть «жирного» (особенно мяса, рыбы, масла, 
молока и т. п.); а что-либо более «тонкое», постничес¬ 
кое. И известны случаи, когда причастники не вкуша¬ 
ют даже горячей пищи, довольствуясь какими-либо 
плодами, «постным чаем» и т. п. 

Здесь сказывается инстинктивное физическое «со¬ 
знание» несоответствия «плотского» тому духовному 
состоянию, в которое введено и тело общением с Бо¬ 
гом Господом Иисусом Христом и Святым Духом. А 



знал я человека, который в день причастия почти 
совсем ничего не вкушал, кроме постного чая... 

И наоборот, когда человек наестся жирных куша¬ 
ний или вообще объестся после причащения, он сразу 
может наблюдать за собою, как гибнет в нем то свет¬ 
лое, тонкое, духовное, что только пред этим он явно 
ощущал. 

Несродные стихии не могут существовать вместе. 

Между тем как часто на практике мы поступаем 
именно вопреки и опыту, и сознанию: после причаще¬ 
ния не знаем меры пище и питью. И за то теряем и 
«телесную», и «духовную» благодать причастия. 

Поэтому в «Известии учительном»* говорится до 
причащения: «Препинает** же к достойному служе¬ 
нию и Пресвятых Таин причащению и сие зело... 
многоядение и питие вечернее: темже (потому) вся¬ 
ко (всячески) воздержатися от брашен и питий с ве¬ 
чера достоит (должно), или вельми мало что вкусити: 
от полунощи же конечно (окончательно, совершенно, 
отнюдь) не подобает вкусити чесого***». 

«В конец же (наконец), всяк иерей и диакон, имый 
жену, от смешения ея пред литургисанием воздержа¬ 
тися всяко должен есть неколикия дни; но и по слу¬ 
жении дне того: не воздержайся бо и служай тяжко 
согрешает». 

Равно и после причащения, — говорится там же,— 
«В сий убо день да сохранится от излишняго ядения 
и пития и сна, наипаче же имеяй супружницу от те- 
леснаго совокупления и от всякия плотския любве, 
ради любве и чести Небеснаго Царя, Егоже в храм и 
обиталище души своея прият». 

*То есть в наставлении, приложенном в Служебнике для 
руководства об отношении к Святому Таинству Тела и Крови 
Христовых. — М. В. 

** Препятствует. — М. В. 

*** Не подобает вкушать ничего Ред. 



На этом даре мы оканчиваем речь о плодах 
личных, то есть переживаемых и получаемых каждым 
отдельно, для себя. Но и на этом не останавливается 
действие Святых Таин. Их значение расширяется го¬ 
раздо дальше, чем мы думаем. Именно причащение 
имеет общественное и мировое действие; выходит даже 
за пределы личности. Многие ли знают это? 

Сначала скажу об «общественном» последствии 
благодати святого причащения. 

Это действие можно рассматривать с разных сто¬ 
рон. Прежде всего, с «психологической». 

Человек, сподобившийся получить благодатные да¬ 
ры радости, мира, покаяния и проч., никогда не ос¬ 
танется без действия на окружающую среду: солнце 
не может не греть, не светить, не оживотворять. И от 
причастников благодать Божия всегда в той или иной 
степени передается на других. Это можно ощущать 
без особого труда. Я много раз испытывал эту ра¬ 
дость за других: подошел бы к ним и поцеловал бы 
их ноги... И слезы радости наполняют душу, когда 
даже и не служишь литургию, а только видишь дру¬ 
гих причащающихся. Нагретый солнцем предмет 
потом греет и другие вещи вокруг себя. Луна светит 
отраженным блеском солнца. 

Далее — моральное воздействие. Мы видели, как 
плодотворно отражается причащение на причастни¬ 
ках: любовь, кротость, смирение, чистота наполняют 
их душу. Разве это может остаться без плода на ок¬ 
ружающих? И всякий причастник, даже невольно, 
непосредственно действует на среду нравственно. И 
свидетель этому опыт: после причастия все ласковы 
в дому, тихи, дружны. Короче, причащение объединяет 
людей... Вполне потому понятно, что причастники це¬ 
луются у нас или их целуют. 

...Этого нигде нет в других Церквах. И епископа 
после причастия поздравляют в алтаре все и целуют- 



ся с ним. А после и миряне между собою делают 
то же... 

Такого единения, как после Пасхи, никогда и 
нигде более не бывает... 

Но источник этого влияния — не только психоло¬ 
гическое воздействие, а Сам единый Господь единым 
Духом Святым. Об этом говорит и апостол Павел, как 
об источнике и основании к единству христиан: Я го¬ 
ворю вам как рассудительным; сами рассудите о 
том, что говорю. Чаша благословения, которую бла¬ 
гословляем, не есть ли приобщение Крови Христо¬ 
вой? Хлеб, который преломляем, не есть ли приобще¬ 
ние Тела Христова? И далее: Один хлеб и мы 
многие одно тело; ибо все причащаемся от одно¬ 
го хлеба (1 Кор. 10, 15 — 17). 

Он Единый, входя в нас, объединяет всех единою 
благодатию Святого Духа. Это действие — благодат¬ 
но-общественное. Этим объясняется давний пример 
древних «агап», или вечерь любви. В самом деле: пе¬ 
режитая радость, полученная любовь не могут оста¬ 
ваться спокойно в душе, а будут требовать себе ис¬ 
хода в радостном единении. Для этого и поэтому в 
древности и устроены были агапы после литургии... 
Этого хочется и нам теперь. А в Сербии я и доселе 
видел еще остатки общих трапез после причащения, 
и вообще после литургии, особенно во время пре¬ 
стольных праздников. 

Правда, скоро обнаружились на этих агапах на¬ 
строения, обличаемые апостолом (см.: 1 Кор. гл. 11), 
но самая мысль прекрасна и идеальна. 

Тем более что и «физическое» последствие прича¬ 
щения, «радость тела», может выражаться и в постни¬ 
ческом уединении; но может стремиться и к «утеше¬ 
нию», о коем мы уже упоминали. Лишь бы то было 
в меру. 



И в таком случае агапы являлись продолжением 
и заключением блаженного единства в Боге, коим 
проникнута вся литургия. Только на агапах было и 
телесное уже утешение. А кроме того, и духовное 
творчество находило себе место и выражение: в бесе¬ 
де, в общей любви и т. п. 

Поэтому, собственно, Евхаристия и получила наи¬ 
менование литургии, то есть «общего дела», общего 
действия, или общей службы, не от того лишь, что 
собирались на общую молитву, а потому, что действи¬ 
тельно объединились Духом во Едином Христе Гос¬ 
поде. 

Далее, действие благодати причащения есть совер¬ 
шенно сверхъестественное, непостижимо-таинственное, 
мистически-общественное. Эту мысль мне приходи¬ 
лось слышать не один раз и прежде. «Причащаться 
за другого»... Кажется, это воззрение не могло иметь 
действительного и серьезного места. Может быть, 
кому-либо и сейчас это покажется неприемлемым, не¬ 
возможным. Между тем мне известны факты такого 
рода — и у взрослых, и даже у детей. 

Мне была знакома одна семья, родственная Л. Н. Тол¬ 
стому и потому заразившаяся его безверием. Но вот 
наступили бедствия. И дети все оказались верующи¬ 
ми. А мать, туберкулезная женщина, не могла перело¬ 
мить себя. Перед смертью она все же пригласила 
священника и уже склонна была уверовать во Хри¬ 
ста как Сына Божия; но причащения еще не могла 
принять. И священник при уходе лишь благословил 
ее, по желанию ее... Очень скоро потом она сконча¬ 
лась. И вдруг ее маленькому сыну, прелестному ум¬ 
ному мальчику 10—11 лет, пришло твердое желание: 
причаститься за маму. И он сделал это. И кто научил 
его? — Только внутренний голос Божий. 

И недавно я прочитал об этом же и у преподоб¬ 
ного Серафима: «Благоговейно причащающийся Свя- 
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тых Таин, и не однажды в год, будет спасен, благопо¬ 
лучен и на самой земле долговечен». 

А затем и далее замечательное открытие: «Верую, 
что по великой благости Божией ознаменуется благодать 
и на роде причащающегося. Пред Господом один тво¬ 
рящий волю Его паче тьмы беззаконников»... 

Так детское сердце ребенка и откровение богозри¬ 
теля Серафима сказали одно и то же... 

А в таком случае, сколь же велико, неизмеримо 
значение причащения для общества! Трудно это по¬ 
нять! Даже совершенно таинственно! И не будем пы¬ 
таться «постигнуть непостижимое». 

...Разве можно лишь сказать, что человечество не- 
киим образом едино... Во всяком случае, оно в Боге 
объединяется, а чрез Него — и друг с другом. Посему 
доброе от одних передается и на других, особенно на 
ближайших. 

Здесь корень всего заключается в том, что Агнец 
Божий закалается на литургии «о всех и за вся», «за 
вся православныя христианы». Поэтому при великом 
входе и поминаются все — от архиереев до миряни¬ 
на. А если даже никто явно не причащается Святых 
Таин, то жертва Христова пребывает действенною на 
общество, на христиан, и даже на весь мир. Посему, 
если пустынножитель и один в затворе совершает 
литургию, ее значение умилостивления Отца Небес¬ 
ного все равно распространяется на тех, о ком она 
принесена, и даже за всю вселенную. 

Поэтому и святой Василий Великий в своих мо¬ 
литвах, которые мы разбирали раньше, молился о 
всех, о всей Церкви «от конец даже до конец вселен¬ 
ныя... юже наздал (воссоздал) еси Честною Кровию 
Христа Твоего», молится и о царях благочестивых, и 
о «лукавых» (злых) начальниках; о судиях и об 
осужденных «в рудах и в заточениих и в горьких ра¬ 
ботах»; и «ихже не помянухом неведением или 



забвением, или множеством имен». «Утоли раздоры 
Церквей, угаси шатания языческая (замыслы злые); 
еретическая востания скоро разори»... 

Поэтому и теперь, если мы хотим особенно помочь 
кому-либо духовно и житейски, нужно за них совер¬ 
шать литургию и молиться. В моей жизни бывали 
такие случаи. И я на опыте видел поразительные, 
чудесные плоды этого, хотя те люди даже и не знали 
о том, что служилась за них литургия. Бог же Вез¬ 
десущий благодатию Своею воздействовал на них, 
освободив их от действия врага, сковав его злокоз¬ 
ненную силу и направив на благополучный путь... 

Поэтому нет лучше средств и «против» врагов, 
как именно принесение «за» них с любовью жертвы 
Бескровной и молитвы на литургии за спасение их. 
Так именно и делал святой Василий Великий. Он 
жил при Юлиане Отступнике и арианине Валенте и 
был гоним от обоих. И, однако же, молился так: «По¬ 
мяни, Господи, всякое начало и власть... благия (хо¬ 
роших) во благости соблюди, лукавыя (же) благи 
сотвори благостию Твоею», и присутствующих, и от¬ 
сутствующих... «Помяни, Господи, предстоящий люди 
и ради благословных вин оставлыиихся». «Избави... 
от... нашествия иноплеменных и междоусобныя брани». 

Такое безмерное действие Евхаристии на наших 
близких, родных, единоплеменников, на отечество, на 
другие державы и, просто сказать, на весь мир. 

Об этом особенно много говорит отец Иоанн 
Кронштадтский, который больше всех нас знал о 
действиях Евхаристии по опыту своему. 

Посему мы не сомневаемся в истине сей. Посему 
Церковь особенно усердно молится об архиереях, о 
царях и начальстве (Палате) и воинстве, ибо через 
них устраивается общество, государство, вселенная. 

В заключение, наконец, скажем и о последнем 
действии Святых Таин — «космическом». Под этим я 



разумею не то духовное влияние на людей, на обще¬ 
ства, на государство, о чем мы только говорили, а о 
влиянии уже на самый «космос», на природу, на 
тварь, неодушевленную и одушевленную... Боже, как 
мы мало задумывались прежде над всем этим! Меж¬ 
ду тем в молитвах все это было. Например, у святого 
Василия Великого читаем после Евхаристического 
канона: «Избави... всякий град и страну от глада, гу- 
бительства (мора), труса (землетрясения), потопа, огня, 
меча... Посети нас благостию Твоею, Господи; явися 
нам богатыми Твоими щедротами: благорастворены и 
полезны воздухи нам даруй; дожди мирны земли к 
плодоносию даруй; благослови венец лета благости 
Твоея». У Златоуста пред самым причащением чита¬ 
ется именно о Святых Дарах: «Ты убо, Владыко, 
предлежащая всем нам во благое изравняй, по коегож- 
до своей потребе: плавающим сплавай, путешествую¬ 
щим спутешествуй, недугующия исцели, Врачу (Врач) 
душ и телес наших»... 

Как видим, Евхаристия распространяет свое дей¬ 
ствие на всю тварь и природу: и хорошая погода, и 
своевременный дождь, и урожай плодов, и благопо¬ 
лучное путешествие по дорогам, и счастливое плава¬ 
ние по морям — все это получает силу от Евхаристии, 
от Господа, воплощающегося во Святых Тайнах: 
Он — с нами и здесь, Он — с причастниками. А с 
Ним и Петр не утонул; с Ним и Павел из пучины 
морской три раза спасся; с Ним и теперь дожди по¬ 
сылаются по молитве и после литургийных молений; 
с Ним и в Новый год о благополучии молимся. 

Так широко действие Евхаристии. 

И еще больше нужно сказать: мир сам существу¬ 
ет лишь до той поры, пока будет совершаться литур¬ 
гия «о мире всего мира»... А когда она прекратится, 
тогда «силы небесные поколеблются», «луна не даст 
света», «солнце преложится в тьму». Мир разрушится. 



Почему? — Потому, что Сам Господь Иисус Хри¬ 
стос пред вознесением сказал: дадеся Ми всяка 
власть на небеси и на земли (Мф. 28, 18). А Он 
Свою власть осуществляет чрез Духа Святого. Бла¬ 
годать же Его преимущественно и наисильнейшим 
образом действует в Святых Тайнах Тела и Крови 
Христовых. Здесь Сам Господь Христос! И пока Он 
с нами и в нас — есть Хранитель мира. А когда от¬ 
кажется от Него человечество, разрушится все. На¬ 
ступит расстройство, хаос. Будет конец этого мира. 

Об этом особенно сильно говорит отец Иоанн 
Кронштадтский. » 

Приведу одно-два его дивных, восторженных из¬ 
лияния духа: «Я предстою Престолу Бога Вседержи¬ 
теля, Который вверил моей молитве и предстатель- 
ству царей и царства вселенной, всю вселенную... во 
власти Коего Небо и земля, все стихии — свет, воздух, 
огонь, вода и земля, и все плоды земные, суша и море, 
все животные земные и водные; и Который дал мне 
право ходатайствовать пред Ним о благорастворении 
воздуха, об избавлении от всяких бедствий, постига¬ 
ющих людей за грехи»... «Польза литургии... неиз¬ 
мерима не только для всей Церкви православной, но 
и для всей вселенной, для всех людей всяких вер и 
исповеданий, ибо жертва бескровная и молитвы прино¬ 
сятся Господу о всей вселенной: из-за совершения 
литургии Господь долготерпит всему миру и милует 
весь мир, даруя ему изобилие плодов земных, успехи 
гражданские, успехи в науках, искусствах, в земледе¬ 
лии, в домашнем хозяйстве, милуя не только челове¬ 
ков, но и скотов, служащих человеку. О литургия 
чудная, литургия всемирная, литургия Божественная 
и боготворящая!» И это все с опыта: «В совершении 
литургии я сподобляюсь бесчисленных милостей от 
Господа, и не один я, а все люди православные, весь 
мир, по милости и беспредельной силе бескровной 



жертвы, приносимой на Святом Престоле. Это рычаг 
всего мира, коим можно подвигнуть все народы, пле¬ 
мена и языки к Богу, ибо Агнец объемлет весь мир, 
Агнец, вземляй грехи мира, просвещаяй вся языки к 
познанию Его. Буди! Буди!» 

Лучшего подтверждения трудно сыскать даже во 
всемирной литургической литературе. А отец Иоанн 
знал, что писал. 

И мне остается лишь порадоваться, что я нашел у 
него подтверждающие места! 

Но в народном сознании эта вера в космическую, 
вселенскую силу Евхаристии существовала всегда. Я 
еще почти дитятею слышал такое предание: когда со¬ 
вершится последняя литургия, тогда наступит и конец 
мира. 

А недавно пришлось услышать от глубоко верую¬ 
щих людей следующее сообщение: у них в доме были 
оставлены запасные Дары Тела и Крови Христовых. 
«И вдруг мы ощутили какое-то удивительное чувство 
безопасности. И так продолжалось все это время. И 
очень жаль, что теперь от нас уходят Святые Дары». 

Расширим это на всю вселенную, и нам будет по¬ 
нятно это «чувство безопасности» всего мира... 

Недаром же существует множество рассказов о 
действии благодати Святых Даров и на тварь, и на 
скотов. Приведу два-три примера. 

Про одного священника в Финляндии, слышал я, 
рассказывали, что однажды его пригласили прича¬ 
щать больного. А на реке (или озере) поднялась бу¬ 
ря. Лодочники отказывались везти его. А он сказал 
им: «Не нужно бояться, потому что со мною Святые 
Дары»... Все обошлось благополучно. 

И не только на Святые Дары, но даже и на другие 
просфоры, оставшиеся на проскомидии, исходит освя¬ 
щающая благодать Святого Духа. 



В житии преподобного Савватия Соловецкого со¬ 
общается такой случай. Один богомолец увидел вдоль 
дороги пса, который бросался на что-то невидимое в 
траве, но отскакивал с испугом. Из любопытства он 
подошел к этому месту и увидел просфору с изъяты¬ 
ми частицами, вокруг которой появлялся огонь, когда 
пес хотел съесть ее. 

Подобный случай был в моей жизни. После ли¬ 
тургии я, по забывчивости, оставил в алтаре церкви 
две просфоры: Богородичную и девятичиновую. 
Ночью мыши наполовину изгрызли последнюю; но 
Богородичная просфора не тронута была даже зуба¬ 
ми их, хотя обе просфоры лежали совершенно бок о 
бок. Удивленный, я долго хранил эту чудесно сохра¬ 
нившуюся просфору. 

На этом мы и заканчиваем главу о дарах, или пло¬ 
дах, святого причащения. 



ПРИМЕЧАНИЯ 


В дополнение же остается сказать небольшие при¬ 
мечания, известные мне, особенно к пункту о «пере¬ 
живаниях». 

1. В Оптинской пустыни настоятель скита отец 
Феодосий, старец довольно начитанный в творениях 
отцов, высказал такое утверждение: плоды святого 
причащения иногда проявляются сразу, после приоб¬ 
щения, а иногда некоторое время после, даже на 
другой день. 

Мне лично пришлось сделать следующие наблю¬ 
дения в этом направлении. Однажды, спустя уже 
два-три часа после литургии, я шел по улице серб¬ 
ского городка. Было лето. На улице было довольно 
пусто. Я шел, ни о чем не помышляя, и совсем не 
думал о литургии. Вдруг в душе моей сделалось 
неожиданно так радостно, так отрадно, что я поразил¬ 
ся. И, не понимая причин, — да их и не было, — спро¬ 
сил сам себя: что это значит? Откуда? 

И извнутри души пришел сам собою ответ: это 
дар святого причащения! 

И радость продолжала утешать меня долгое вре¬ 
мя. На самой же литургии я не ощущал на этот раз 
ничего подобного. И, конечно, в этом волен лишь Сам 
Христос Господь. 

2. И вообще в Его Божественной воле давать тот 
или иной дар или не давать его. Он есть воистину 
Господь, Владыка, самовластно распоряжающийся 
Своими дарами для Своих творений. Поэтому никог¬ 
да не нужно заранее рассчитывать на непременное 
получение той или иной благодати, ибо это означа¬ 
ло бы ставить наши условия Безусловному, Госпо¬ 
да — мнить слугою себе. И, приступая к литургии и 



святому причащению, никогда не следует «ожидать» 
того или иного духовного переживания. Наоборот, 
должно приходить с простою душою, все влагая в 
руки Господа. Конечно, можешь просить нужного 
и желательного, но не ставить этого непременным ус¬ 
ловием. Иначе можно не получить ничего. 

В жизни епископа Феофана Затворника был та¬ 
кой случай. Одна из его духовных дочерей прекрасно 
говела на первой неделе Великого пЪста, готовясь к 
святому причащению: и постилась, и молилась, и чи¬ 
тала соответствующие книги, и исповедалась хорошо, 
и после причащения получила необыкновенную ра¬ 
дость. 

На Страстной седмице она поступила совершенно 
так же. Но душа ее после причащения на этот раз 
осталась хладной, как бы мертвою. 

Крайне смущенная, она обратилась с письмом к 
епископу Феофану; и он ответил ей приблизительно 
в том смысле, что «благодать есть благодать», то есть 
незаслуженный дар Божий и, следовательно, никаки¬ 
ми «собственными» усилиями мы истребовать его не 
можем; даже надежда на молитвы есть лишь надежда, 
но — не уверенность. Господь Сам дает, когда и что 
восхощет. Между тем эта говельщица надеялась на 
свои труды в говений и таким образом как бы думала 
понудить Бога дать ей желаемое и «заслуженное». 
Это-то и требовало в ней исправления. Но Владыка 
твари лишил ее даров, чтобы она смирилась и поняла 
неправильность своего настроения. 

Следовательно, мы с своей стороны должны упот¬ 
реблять все потребные усилия в подготовке, но бла¬ 
годать — не в нашей воле. И особенно неугодно Богу 
всякое человеческое самомнение и упор в себя, тогда 
как все есть — милость Агнца, которую больше всего 
привлекает смирение приступающих к Нему, сокру¬ 
шение о своем недостоинстве, или, как говорил пре- 



подобный Серафим, нужно приступать «в смиренном 
токмо сознании всегреховности своей». 

Иначе мнимое «достоинство» отгонит благодать 
Божию, как дым — пчелу. 

Между тем опыт показывает, что именно тогда, 
когда человек себя считает глубоко недостойным ни¬ 
какой милости, она неожиданно посещает его обильно. 

Не в меру дает Бог Духа, — сказал Иоанн Кре¬ 
ститель (Ин. 3, 34). Близ Господь сокрушенных серд¬ 
цем (Пс. 33, 19). 

3. Иногда же случается даже нечто совершенно 
противное: вместо благодатных даров причастник ис¬ 
пытывает греховные дурные переживания. Например, 
один из молодых причастников жаловался мне, что 
иногда у него после причащения появляется чувство 
страшного озлобления, раздражения и т. д. 

И отец Иоанн Кронштадтский отмечает подобное 
наблюдение над причастниками и даже — над собой. 

Чем это объясняется? 

Двумя причинами: человеком и искушением. 

Прежде всего, вероятно, мы недостойно приступали 
к святому причащению: или мало готовились, или 
неискренно исповедались, или недостаточно смири¬ 
лись, или не примирились. А особенно если не осво¬ 
бодились от гордости: это самое мерзкое для Госпо¬ 
да! А иногда и «шутки» оскорбляют Господа, сущего 
в нас. 

И тогда Господь лишает таких участников Своей 
трапезы — милости; она им будет в осуждение и на¬ 
казание. 

С другой стороны, иногда враг старается выкрасть 
полученный дар, по зависти и вражде к блаженному 
состоянию причастников. И тогда он изощряется в 
искушениях, внушая злобу, раздражение, нетерпели¬ 
вость и т. п. 



Поэтому Церковь и просит в своих молитвах и о 
страхе Божием, как охранителе, и о том, чтобы «бежал 
всяк злодей» (диавол), «всяка страсть» от причастив¬ 
шегося. 

Что же делать в подобном случае? — Нужно ос¬ 
мотреться: в чем причина? И если в нас, в нашей 
недостойной неподготовленности, то сразу должно 
смириться в душе и терпеливо понести заслуженное 
наказание от Господа. А в ближайшее говение ис¬ 
пользовать полученный урок и исправиться, особенно 
искренно исповедаться. А до того читай смиренно 
молитву Иисусову или другое что покаянное. Но 
лучше — покаяться (или хоть «открыть») пред ду¬ 
ховником. И Милосердый Господь снова сжалится 
над немощным созданием Своим и избавит его от рук 
врага, коему Он попустил наказать невнимательного 
сына Своего. 

Если же причиною — зависть врага, если совесть 
не обличает нас ни в чем, тогда должно перенести 
смиренно и мужественно нападения его; и не смуща¬ 
ясь молить Сущего в нас избавить от супостата; не 
бояться его приражений; и просто ждать с терпением 
и упованием на Бога. И враг, видя, что человек от его 
искушений делается еще усерднее — в молитве, в сми¬ 
рении, в терпении, мужестве, — отбежит. Придут же 
ангелы и будут служить, как это сказано про Господа 
после искушений Его в пустыне (Мф. 4, 11). 

Но про тот и другой вид таких испытаний можно 
сказать, что оба они допускаются Господом с благой 
целью: научить духовному опыту чад Своих. 

И святой Исаак Сирин многократно утверждает, 
что степень благодати всегда соответствует кресту ис¬ 
пытаний: кто хочет ее более, тот должен и более по¬ 
страдать; а если кто отказывается от страданий, тот 
не может ждать и обильного утешения от благодати. 

—35 



Между прочим, мне пришлось услышать от одно¬ 
го благочестивого священнослужителя, что одною из 
причин искушений после недостойного причастия 
служит такое простое согрешение, как невычитывание 
или поспешное, легкомысленное чтение правила после 
причастия. По своему опыту он сообщал мне, что в 
последнем случае — благодать причащения быстро 
оставляла его, и тогда приступали искушения. Гос¬ 
подь милосерд, но человек не должен и не может 
безнаказанно оскорблять Его своим пренебрежением, 
не считая нужным даже поблагодарить Благодетеля 
как подобает. 

Наоборот, я видел другого священника исключи¬ 
тельной духовной высоты (хотя и многосемейного, у 
него было семь человек детей), который не спешил 
уходить из храма после литургии, а служил молебны, 
внимательно читал правила и приходил домой спустя 
еще часа полтора после окончания службы. Но и в 
доме он продолжал чувствовать себя как бы в Божь¬ 
ем присутствии: внимательно, строго, вдумчиво и не¬ 
редко даже целовал у себя левую ладонь, на коей ле¬ 
жал агнец во время причащения его: до такой степени 
он сознавал чрезвычайность совершившегося Таин¬ 
ства Таинств. 

И при таком отношении к святому причащению 
благодатные дары его хранились им непорочными, 
неприкосновенными, радуя, утешая, укрепляя причаст¬ 
ника. 

4. Особенно внимательно нужно быть священнику 
или и мирянам, чаще других приступающим к велико¬ 
му таинству: так как они, привыкши без внимания 
совершать службу Божию, превращаются в механи¬ 
ческих исполнителей ее. И тогда святое причастие 
принимается как почти простая пища: одним «чре¬ 
вом», как говорит отец Иоанн. Боже, помилуй нас! 



Это — очень опасное духовное состояние! Ес- т МИ Р Я " 
нин заметит в себе такое равнодушие и бесп^ одность ’ 
то лучше ему прекратить частые причащений и боль¬ 
ше смиряться. 

Если же священнослужитель увидит в себ е то же > 
то он должен усугубить молитвы, а особе» шо — со ' 
крушение духа, или исповедаться. Нужно соіФУ шать_ 
ся об отсутствии самого сокрушения. А есл* 1 и этого 
нет, тогда нужно просить у Бога этого дара, хотя бы 
языком одним умоляя Щедрбдавца помил^ вать не " 
потребного раба. И «сердце сокрушенное й смирен¬ 
ное Бог не уничижит» (Пс. 50, 19). 

5. Наконец, если человек получает раД 0СТЬ или 
иной блаженный дар от святого причастия, Т° он дол ' 
жен охранять его тишиной душевной, страхом Божиим, 
молитвою внутреннею. 

И лучше ему не высказывать того другим- Д а бы не 
вызвать злобного нападения завистника. 

Впрочем, веруя и молясь, чтобы огради/ 1 нас ^ ос “ 
подь, можно иногда и поделиться своей рЯД остью и 
счастьем, но непременно ограждая себя име»* ем Божи¬ 
им и смирением. Это — возможно! И отсИ Иоанн 
Кронштадтский знал это. И, будучи сам си/ ІЬНЬІМ > не 
советовал скрывать благодати Божией... 

Но на то он и был гигант духа. Людям же обыч¬ 
ным, немощным, лучше «ограждать себя мо дчанием> > 
тихо переживая радость внутри себя и благодаря 
Бога. 

Однако священнослужитель, по долгу сД оем У °б я ' 
занный «благовременно и безвременно» (кД к говорит 
апостол Павел) питать свою паству, не толь ко может > 
но и должен делиться дарами Божиими с чадами 
своими: благодать хиротонии и причащенй я оградит 
его от искушений, если он смиренно и с т^ иною мо " 
литвою внутри откроет что-либо благое ра/* и П0ЛЬЗЬІ 
чад и в славу Божию, сообщив о милосТ* 1 Господа 
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и Бога и Спаса нашего Иисуса Христа. В дневнике 
отца Иоанна записана лишь тысячная доля пережи¬ 
ваний его, а в беседах (после литургии) он продол¬ 
жал излучать благодать причащения всегда, и не 
только в поучениях, но и в беседах на домах, даже за 
обедом, за чаем. Он был светильник «светящий и 
горящий»! 

Прочим же благоразумнее хранить осторожность 
и в поведении, и в слове, и в мыслях, и в чувствах. 
Каждому, впрочем, дается свой особенный, индивиду¬ 
альный дар от Бога, соответственно ему каждый и 
должен и вести себя, лишь бы все творить во славу 
Божию. 

Невольно, однако, припоминается сравнение с ве¬ 
черею. Нередко участники взаимных вечеров прино¬ 
сят своим детям «гостинцы». Так и причастник, а тем 
более священнослужитель, Может поделиться полу¬ 
ченною благодатью с другими. Лишь бы в смирении, 
благодарении Бога, с ограждением молитвою. 

6. Еще подмечено, что если причастник скоро пос¬ 
ле причащения ложится спать (особенно после сыто¬ 
го обеда), то, проснувшись, не чувствует уже благода¬ 
ти. Праздник для него как бы кончился уже. И это 
понятно: преданность сну свидетельствует о невнима¬ 
тельности к Небесному Гостю, Господу и Владыке 
мира, «Царю веков»; и благодать отходит от неради¬ 
вого участника Царской вечери. Лучше это время 
проводить в чтении, размышлении, даже вниматель¬ 
ной прогулке. Так мне пришлось наблюдать это сре¬ 
ди монахов... А в миру мо^но посетить больного, 
сделать кому-либо доброе, или насладиться благочес¬ 
тивым общением с братьями, или сходить на кладби¬ 
ще к своим усопшим. 

Вечером же снова отдаться молитве, поучению, со¬ 
зерцанию. И весьма хорошо Поступают священнослу¬ 
жители, устраивающие по вечерам более торжествен- 



ные вечерни, с общенародным пением, с чтением 
акафистов, с поучениями и т. п. 

Если на литургии духовное состояние было слиш¬ 
ком напряжено, так, что невозможно долго утомлять 
богомольцев проповедями, то на вечерних богослуже¬ 
ниях это можно делать с большим спокойствием, вни¬ 
мательностью, углубленностью, продолжительностью. 
Слушатели уже отдохнул^ от литургийного подъема, 
но еще горят желанием быть с Господом, особенно же 
причастники. И тогда им можно предложить, лучше 
всего, объяснение слова Божия, в частности литургий¬ 
ного Евангелия... Слова, как капли дождя, тихо па¬ 
дающего, будут жадно впитываться в души чад Бо¬ 
жиих, принося плод добродетелей. И объяснения 
могут быть подробными. 

Это можно назвать «возгреванием дара» благодати 
Божией. Апостол Павел писал ученику своему Тимо¬ 
фею о необходимости возгреватъ дар, полученный 
чрез возложение рук моих (2 Тим. 1, 6). Но не толь¬ 
ко хиротония, но и всякий Божий дар требует возгре- 
вания, укрепления, усиления. 

Мне пришлось видеть в Карпатской Руси, как 
каждый праздник вечером храмы наполнялись снова 
богомольцами, как и на литургии; впрочем, пение 
иногда исполнялось всею Церковью. 

...Между тем не только в городах, но даже и по 
селам в России это совершенно почти исчезло. И лю¬ 
ди тогда стремятся в театры, на зрелища, на «улицы», 
со всеми их искушениями. 

И дары благодати попираются, оскверняются и 
пренебрегаются... Дух Святой отходит от недостой¬ 
ных носителей; и приступают духи нечистые, осквер¬ 
няющие человека разными искушениями, до скотских 
страстей включительно... Боже, помилуй нас! 

В таком случае лучше уж скорее предаться сну, 
чем подвергать себя искушениям. 
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7. А еще лучше бы, достойно проведя и вечер, по¬ 
молиться пред сном в свое время и отдать себя Богу 
даже и ночью, даже и в спящем состоянии. 

Возможно и это. Одно время мне пришлось жить 
рядом с молитвенным иноком. И он даже в сонном 
состоянии громко читал то «Отче наш», то «Верую», 
то почти всю литургию, а сам спал. Обыкновенно мне 
приходилось будить его, и он замолкал. И царь Да¬ 
вид говорит, что он «и нощию» был пред Богом, «и 
не прельщен», то есть не лишен милости. 

8. В дополнение же ко всему прибавим наблюда¬ 
емый благочестивый обычай: хранить уста свои от 
плевания весь день причащения. Хотя об этом нигде 
не написано, но обычай — и понятный, и достойный, и 
народ хранит его. 

На сем и закончим свои объяснения Божествен¬ 
ной литургии верных. 

Собственно, она и есть центральная часть. 

Все прочее, начиная от вечерни и кончая ектениею 
об оглашенных, есть лишь приготовление к Евхарис¬ 
тии и святому причащению. 

Слава и благодарение Пречистому Агнцу, допус¬ 
тившему меня, худородного, коснуться Его Божест¬ 
венной литургии. 



БЕСЕДЫ 
О ЛИТУРГИИ 




Беседа первая 

Сегодня я побеседую с вами, как обещал, о Боже¬ 
ственной литургии. 

Христос говорит: «Приимите, вкусите, сие есть 
тело Мое». И дальше: «Пийте от Нея вси, сия есть 
Кровь Моя Нового Завета». Много на небе светлых 
звезд, этих искорок ризы Божией, там есть сапфиры, 
изумруды, яхонты, но всех их краше, светлее, ярче — 
солнышко. Много душистых цветов на пажитях и 
нивах, но всех их лучше, прекраснее, благоуханнее — 
роза. Много рек, ручьев, озер, речек бегут по лицу 
земли, и все они сходятся, сливаются в безбрежном, 
огромном, безмерном океане. 

Много прекрасных ярких камней хранится в не¬ 
драх земли, но всех прекраснее, чище, ярче — сверкает 
бриллиант. 

И в духовном мире есть и звезды, и камни 
драгоценные, и цветы на пажитях духовных. Много 
чудных звезд-песнопений хранится в Церкви право¬ 
славной (святоотеческих творений), но все сии схо¬ 
дятся в солнце Церкви нашей — Божественной ли¬ 
тургии. 

Много чудных цветов на пажитях церковных, но 
всех их прекраснее роза — Божественная литургия. 
Дивны драгоценные камни Церкви нашей — обряды, 
но их всех ярче блистает бриллиант — Божественная 
литургия. Все источники, все ручейки — таинства 







наши — сливаются в глубочайшем Святейшем таин¬ 
стве — Божественной литургии. У нас в Церкви есть 
руки Христовы, уста Его и очи Его, есть также сердце 
Его Божественное. 

Руки Его — обряды Церкви, язык уст Христо¬ 
вых — Евангелие Христа; очи Его — Таинства святые, 
чрез которые Он заглядывает в наши души, Сердце 
Его — Божественная литургия. 

Все отцы Церкви с восторгом говорят о ней. Бла¬ 
женный Августин, святой отец Западной Церкви, так 
восклицает: «Твоя Премудрость могла бы сотворить, 
могла бы создать для человека еще более чудные 
цветы на нивах, но Твою Любовь Ты исчерпал до 
конца в Божественной литургии. И вот почему: в ли¬ 
тургии Христос отдает Себя верным, Тело Свое и 
Кровь Свою животворящую». 

Святой Иоанн Златоуст говорит, что Божествен¬ 
ная литургия есть великий чудный дар. Ангелы Бо¬ 
жии, если только можно это выразить на нашем чело¬ 
веческом языке, завидуют нам, людям, которым 
даровано счастье вкушать Божественные Тело и 
Кровь, они мириадами слетаются туда, где приносится 
Божественная жертва, с трепетом предстоят пред свя¬ 
тым престолом, закрывая лица и в славословии про¬ 
славляя великую Тайну, совершающуюся здесь. Вот 
как святые отцы говорят о Божественной литургии, 
вот как благоговели они пред нею. 

Древние христиане хорошо понимали, какое счас¬ 
тье дано людям в таинстве причащения, они каждый 
день приступали к Святой Чаше, так чиста была их 
жизнь. Когда они ехали в дальний путь, они брали с 
собою Святые Тайны, вместе с крестом хранили они 
их на груди. 

Наши предки всегда начинали день с посещения 
литургии; только отстояв ее, они начинали свои дела 



житейские. Вот как люди, христиански настроенные, 
ценили Божественную литургию. * 

Много названий дано ей. 

Первое — Пасхой называли ее древние христиане 
и отцы Церкви. Святой Иоанн Златоуст говорит: «Кто 
бывает на Божественной литургии, тот уподобляется 
возлюбленному наперснику Христову, потому что 
литургия есть Тайная вечеря, и мы, вкушая Святые 
Тайны, как бы к сердцу Христову припадаем, слушаем 
его биение». 

Второе — трапеза, потому что здесь предлагается 
нам Небесный хлеб — Тело и Кровь Христовы Жи¬ 
вотворящие. 

Третье — Евхаристией называют ее. 

Четвертое — общение, вот еще одно название ли¬ 
тургии, потому что мы в таинстве причащения всту¬ 
паем в величайшее общение со Христом, через таин¬ 
ство это Он проникает во все частицы нашего тела. 

Пятое — обедней называют литургию у нас в 
том же смысле, как название трапеза. Обедня — обед, 
пир, на который господин зовет своих рабов через 
слуг своих. Рабы — это мы, и как много среди нас 
таких, которые на зов царя отказываются идти, уходя 
то на торжище, то на поле или не желая оставлять 
дом, потому что «жену поят». Слуги Господни — ар¬ 
хипастыри и пастыри зовут, но зова их не слышат, 
как не слышат и звона церковного — зова Христова, 
голоса Христова — Святого Евангелия. Мало того, 
что не слышат, но и другим мешают ходить, смеются 
над ними, издеваются, глумятся. Не видят эти люди, 
как они нищи и убоги, жалки, несчастны, окаянны — 
Солнца Божьего лишают они себя, бриллиант драго¬ 
ценный топчут они в заблуждении своем. 

Дорогие мои, паства моя богодарованная, любите 
Божественную литургию, берегите благоуханную розу 
Христову, просвещайте свои души светом солнца 



Божественного, считайте потерянным днем в своей 
жизни тот, когда вам не удалось быть за Божествен¬ 
ной литургией. Пусть среди вас не будет толстовцев, 
штундистов, адвентистов и других сектантов, отверга¬ 
ющих Святую Чашу, глумящихся. Пусть очи ваши 
видят всегда Божественную Чашу, пусть уши ваши 
всегда слышат: «Приимите, ядите». 

Благодарите Господа всегда за тот величайший 
Дар, перед которым трепещут ангелы. «Хвалите имя 
Господне, хвалите раби Господа». Пророки и правед¬ 
ники этот наш дар видели только в гадании, видели 
в образах только, и то, в какой трепет повергались ду¬ 
ши их. 

Пророк Моисей, пася стадо, увидел купину, терно¬ 
вый куст, который горел и не сгорал. Он хотел при¬ 
близиться, но услышал голос: «Моисей, сними обувь 
с ног твоих, ибо земля, на которой ты стоишь, свята». 
Купина, по толкованию отцов Церкви, означает Пре¬ 
святую Деву, в которую вселился Бог Слово, Огонь 
Божественный, и оставил Ее нетленной и непорочной. 
Но купина означает и Тайны Божественные, которые, 
как огнь, попаляют наши страсти, не сжигая нас. 

И Моисей, предчувствуя эту Тайну, полный благо¬ 
говейного восторга, снял обувь с ног своих, показывая 
нам пример того святого страха, с которым мы долж¬ 
ны приступать к Святым Тайнам. 

И еще более знаменательные слова говорит Гос¬ 
подь Моисею: «В скинии (это — первоначальный 
храм) положи предо Мною Хлебы предложения и 
полагай их во все дни жизни». Эти хлебы предложе¬ 
ния лежали неделю, а после, в субботу, съедались 
священниками. Эти хлебы были прообразом Святых 
Тайн. 

Соломон говорит: «Премудрость создала себе дом 
и обтесала семь столбов. Приготовила трапезу и по¬ 
слала слуг своих звать: приидите, ешьте хлеб мой и 



пейте вино мое». Видите, здесь повторяются слова те, 
которые мы слышим каждую литургию. Соломон го¬ 
ворит здесь о Божественной премудрости — о Хрис¬ 
те. Семь столбов — семь таинств Церкви православ¬ 
ной. Трапеза — это Божественная литургия, во время 
которой предлагается Хлеб Небесный и Вино. Слу¬ 
ги — это архипастыри и пастыри, не престающие 
звать всех верующих на вечерю. 

Звон колокола церковного — тот же звон на тра¬ 
пезу. Хлеб и вино прообразуют в притче тот хлеб и 
вино, которые здесь, в храме, прелагаются* странным, 
чудесным образом в Животворящее Тело и Кровь 
Христовы. 

Так царь Соломон только предчувствовать мог 
Святейшую Тайну Божественной литургии. 

Пророк Исаия, говорится в Библии, видел дивное 
видение: увидел он Господа, Седящего на Престоле 
высоком. Престол окружали серафимы, имеющие 
шесть крил, два служили им для летания, двумя они 
закрывали ноги и двумя с трепетом закрывали лица, 
непрестанно вопия: «Свят, Свят, Свят Господь Сава¬ 
оф». С ужасом благоговейным воскликнул пророк: 
«Горе мне, яко человек есмь нечисты имый устне». И 
сказал Господь: «Не бойся». И полетел серафим, 
взял клещи, схватил ими горящий уголь от Престола 
Божия и коснулся ими уст Исаии (см.: Ис. б, 1—6). 

В этом видении клещи, по толкованию святых 
отцов, — руки Девы, воспринявшей Сына Божия. Эти 
руки протягиваются к нам. Уголь же пылающий — 
Святые Тайны, пламенем своим попаляющие наши 
беззакония. 

Вот с каким трепетом только предугадывает, толь¬ 
ко в видении зрит пророк дарованное нам великое 
сокровище, попаляющее всякую скверну. 


Превращаются. — Ред. 



Пророк Малахия говорит: Я возлюбил вас, глаго¬ 
лет Господь (Мал. 1, 2). Так учат и предугадывают 
пророки. А мы не умеем дорожить. Среди нас есть 
такие, которые не идут к Чаше. Про таких людей ска¬ 
зано: Царица Южская восстанет на суд с родом 
сим и осудит его, потому что с далекого юга пришла 
она слушать Соломона. А здесь больше Соломона. 
Ниневитяне восстанут на суд с родом сим и осу¬ 
дят его, потому что покаялись они от проповеди 
Ионы, а здесь больше Ионы (Лк. 11, 31—32). 

Так и в Ветхом Завете говорится о великом даре 
Божественной литургии. 

Отец Иоанн Кронштадтский говорит: «Прослушав 
Божественную литургию, пади ниц и благодари Гос¬ 
пода, сподобившего тебя такого великого счастья». 

Други мои, помните правило святых отцов: чело¬ 
век, три воскресенья подряд не побывавший у литур¬ 
гии, лишается христианского погребения. Не пропус¬ 
кайте этих трапез Господних, считайте потерянным 
тот праздничный день, в который вы не слышали Бо¬ 
жественной литургии. Скажу притчу: один крестья¬ 
нин имел сто пудов хлеба и променял его на лохмо¬ 
тья. Скажите, разумно ли он поступил? — Нет, не 
разумно. Как же еще более неразумно поступает тот, 
кто меняет Хлеб жизни Небесной на лохмотья жизни 
земной! Господь зовет на вечерю Тайную, а он отве¬ 
чает: «На торг нужно идти, огород не убран, полоса 
не досеяна». Не знает он, несчастный, что зерно, ко¬ 
торое он бросает в землю во время литургии, выйдет 
больным, чахлым, не принесет ему плода. 

Други мои, давайте помолимся со мной: «Господи, 
благодарим Тебя за Дар Твой, благодарим Тебя за то, 
что сподобляешь нас слушать литургию Божествен¬ 
ную и вкушать Пречистое Тело Твое и Животворя¬ 
щую Кровь Твою. Молим Тя и о тех, которые ушли 
от Святой Чаши Твоей, не хотят найти утешения в 



Тайнах Твоих спасительных. Ты вразуми и приведи 
их к Себе, чтобы и они были с нами в Церкви Твоей». 

Хочу я сегодня, други мои, побеседовать с вами о 
том, кто и когда в первый раз совершил Божествен¬ 
ную литургию, где она была совершена в первый раз. 

Есть на небе ясное солнце, но есть еще Солнце 
Правды, вечное, никем не сотворенное, самосветящее- 
ся и разливающее предвечный свет. Солнце это — Бог 
Отец. От этого Солнца пресветлого исходит Боже¬ 
ственный, такой же, как Солнце, бесконечный превеч- 
ный Луч, все творящий и укрепляющий. 

Луч этот — Сын Божий. Этот-то Луч Божествен¬ 
ный, Луч Света дивного зажег на земле чудную Лам¬ 
паду, наполнив ее не елеем, не маслом, а Своею Бо¬ 
жественною Чистою Кровию. 

Эта Лампада, дорогие мои, есть Божественная ли¬ 
тургия. Эту Лампаду зажег Сын Божий, Превечный 
Луч Превечного Солнца Отца. Зажег Он ее в по¬ 
следние дни Своей земной жизни. Впервые загоре¬ 
лась эта Лампада в Сионской горнице в час соверше¬ 
ния Тайной вечери. Вот кем и когда впервые совер¬ 
шена была Божественная литургия. 

Святые евангелисты и святые отцы описывают 
первую литургию: девять священнодействий совер¬ 
шил Тот, Кто был и жертвою, и служителем этой 
первой литургии. 

Спаситель омыл ноги ученикам и возлег с ними. 
Далее говорится: «Христос взял хлебы»... Не хлеб 
взял Он в Свои пречистые руки, не хлеб, а тебя, душа 
грешная, тебя взял Своими чистейшими, святейшими 
руками. Взяв хлеб, Он возвел очи, поднял их к Небу, 
к Отцу, хвалу воздал Отцу, показал Ему взятую 
грешную душу, говоря как бы: «Я беру эту душу, 
покупаю ее, но не на золото и не на бриллианты, 
покупаю Я ее Кровию Своею, мукою крестною». 
Потом сказано: «Христос благословил хлеб», вероятно 



ожидая крестную смерть. Он сделал на хлебе знаме¬ 
ние креста. Господь возблагодарил, преломил затем 
хлеб. Нет, не хлеб Он преломил, Плоть Свою раздро¬ 
бил Он... 

После этого Христос раздал хлеб ученикам. А при 
этом Он сказал те слова, которые повторяются каж¬ 
дый раз во время литургии: «Приимите, ядите...», 
«Пийте от нея вси...» Сказав эти слова, Христос Спа¬ 
ситель прибавил совет нежный, любвеобильный: «Сие 
творите в Мое воспоминание». Этот Новый Завет, 
установленный Христом Спасителем, великую радость 
внес в жизнь людей. 

Вкусив Тела и Крови Христа, люди приобщились 
Божественному естеству, впервые вошел в их дом ду¬ 
ши Господь — душа людей стала храмом Божиим. О, 
какое это бесконечно великое счастье. 

Первые последователи Христа не забывали завета 
Его — «Сие творите в Мое воспоминание». И вот 
уже 19 веков на земле приносится бескровная жер¬ 
тва. В течение 19 веков не было ни одного дня, в 
который не совершалась бы Божественная литургия. 
И не прекратится она, пока существует мир. Земля 
наша пока существует, никакая сила вражия не 
потушит Лампады, зажженной лучами Божества. Са¬ 
тана поднимал бури, воздвизал жесточайшую брань, 
заставляя бушевать волны страстей, — все это для 
того, чтобы потушить светлую Лампаду, литургию Бо¬ 
жественную, но не удалось ему это и не удастся. 

С пришествием антихриста начнется гонение на 
литургию, снова ей придется скрываться под землею, 
как во времена первых христиан. Но и во времена 
антихриста будет совершаться литургия, и в после¬ 
дний день мира, когда ангелы соберутся на суд всех 
людей, и живых, и восставших из гробов, и в этот 
день будет совершена Божественная литургия, только 
на Небе совершена она будет. 



Други мои, берегите эту Божию Лампаду, любите 
литургию Божественную, старайтесь насытиться из 
этого источника жизни. Считайте потерянным день, 
когда вы не будете слышать литургии. Церковь зовет 
всех на этот пир Божий, даже тем, кто остался дома 
по нужде, — матерям семейства, Церковь старается 
ударами колокола к «Достойно» напомнить, что в 
храме в этот момент совершается Божественная 
страшная литургия. 

Беседа вторая 

ЛИТУРГИЯ ПЕРВЫХ ВЕКОВ ХРИСТИАНСТВА 

Из нашего современного храма перенесемся, други 
мои, в языческую далекую Антиохию первых времен 
христианства. Воздвигнуто гонение на христиан, их 
схватывают, заключают в страшные тюрьмы, а потом 
в амфитеатрах отдают на съедение зверям или, обер¬ 
нув засмоленной паклей, зажигают, так что христиане 
изображают живой факел. 

То же и в Антиохии происходило, и гонителями 
был захвачен священник Лукиан со своею паствою. 
Они уже были приготовлены, и паства с грустью ска¬ 
зала Лукиану: «Отец наш, как же мы причастимся 
Святых Таин?» Лукиан неподвижно лежал на помо¬ 
сте, ноги его были скованы, встать он не мог. «А есть 
ли у вас хлеб и вино?» — спросил он. «Добрые люди 
принесли все это, — ответили ему,—только как же 
совершать ты будешь литургию, даже и престола нет 
у нас?» — «Принесите хлеб и вино, положите их на 
грудь мою, пусть она будет живым престолом для 
Пречистых Таин Господа»,—воскликнул заключен¬ 
ный священник. 

И принесли хлеб и вино на грудь Лукиана, и со¬ 
вершена была литургия Божественная, во время ко- 



торой причастился сам Лукиан и все остальные хри¬ 
стиане. 

Так древние христиане совершали литургию. Не 
было у них установленных молитв и обрядов. Литур¬ 
гию во время гонений они совершали под землей, в 
катакомбах. С вечера начиналась служба и с восхо¬ 
дом солнца кончалась, но не потому, что уставали ве¬ 
рующие молиться, а потому, что было опасно жить 
христианам. В разных местах языческого мира со¬ 
вершалась литургия, но не везде каждый день; в од¬ 
них местах — четыре раза в неделю, как говорит о 
своей пастве святой Василий Великий. В более ран¬ 
нее время христиане собирались каждый день, но 
особенно в день воскресный, который они называли 
днем Солнца и днем Хлеба. В память Воскресения 
Христова — Солнца Правды и в память Хлеба — свя¬ 
того причащения. 

Служба начиналась с чтения Святого Евангелия и 
посланий святых апостолов, а потом начиналась мо¬ 
литва. Говорились и читались молитвы не по молит¬ 
веннику, а из сердца. Молитва была пламенная. 
Сердца, согретые благодатию Духа Святого, изливали 
дивные гимны и песнопения. Не сохранилось почти 
ни этих молитвословий, ни поучений, только в отрыв¬ 
ках более поздних времен находим мы указания, что 
некоторые из наших молитв в литургии повторяют 
песнопения древних христиан. 

Так, наш возглас «Возлюбим друг друга» — сей¬ 
час только хладные слова, тогда же он полон был 
глубокого смысла, тогда чувствовали люди, находя¬ 
щиеся в подземной церкви, что они действительно 
любят друг друга, близки один другому, и в знак этой 
любви и братства присутствующие в храме с произ¬ 
несением этих слов целовали друг друга. Мужчины 
целовали мужчин, женщины — женщин; священно¬ 
служители также давали святое лобзание друг другу. 



И звуки гимнов сменялись в храме другими звука¬ 
ми — лобзанием. 

От этого обычая остался лишь слабый след: свя¬ 
щеннослужители теперь в это время целуют друг 
друга в плечо, а диакон целует крест на ораре. Точно 
так же, когда у нас теперь возглашается «Горе имеим 
сердца», хор холодно отвечает: «Имамы ко Господу», 
а тогда все от всей души произносили эти слова, 
потому что первые христиане действительно пребы¬ 
вали душою с Господом, не замечая времени, не чувст¬ 
вуя усталости, и только заря заставляла, из осторож¬ 
ности, разойтись по домам верующих, которые 
сошлись на молитву вечером. Так долго молились 
они. В Деяниях святых апостолов об этом говорится: 
видна продолжительность их молитвы в том месте, 
где описывается чудесное спасение от смерти отрока, 
упавшего во время проповеди апостола Павла из 
окна. 

Так пламенна была молитва и вера христиан, что 
они не замечали времени. 

После долгой молитвы начиналось причащение 
всех верующих. Древние христиане причащались 
каждый день, мужчины и женщины. Позже причаща¬ 
лись реже, но не менее одного раза в неделю. Для 
принятия Святых Таин верующие подходили прямо 
к престолу, так как тогда иконостас не отделял ал¬ 
таря от храма. 

Сначала причащались все мужчины, потом жен¬ 
щины, больным или занятым службой святое прича¬ 
щение диаконы носили на дом. Так чиста была жизнь 
первых христиан, что они могли быть каждый день 
готовыми к святому причащению. 

Вот какова была литургия в древние времена. 
Если вас теперь спросят, други мои, что такое Боже¬ 
ственная литургия, отвечайте, что она — завещание 
Спасителя нашего. Он Своими словами: «Сие твори- 



те в Мое воспоминание» оставил нам как бы завеща¬ 
ние совершать литургию и вкушать Его Животворя¬ 
щие Тело и Кровь. 

Литургия, скажите, — это бриллиант, дивный пода¬ 
рок Христа. Литургия — это река, укрепляющая, осве¬ 
жающая, истекающая из ребра распятого Иисуса. 
Литургия — это мост золотой, по которому только и 
можно прийти к вечной жизни. Любящие же литур¬ 
гию, этот бриллиант неоцененный, эту реку, несущую 
нам жизнь, помните — это завещание Христа, идите 
этим мостом золотым, который спасет вас от пропас¬ 
ти ада. 

Не слушайте, возлюбленные, тех людей, которые 
бегут от литургии, бегут от Чаши. Это несчастные, за¬ 
блудшие, жалкие люди. Они не видят блеска брилли¬ 
анта, они задыхаются от жажды вдали от реки Хри¬ 
стовой, они падают в пропасть, избегая моста. Вы же 
зовите всегда: «Хвалите имя Господне». 

Сегодня я только немного скажу вам о Божест¬ 
венной литургии. Я уже назвал вам ее в прошлый 
раз Лампадою Божьей, рекой животворною, брилли¬ 
антом драгоценным. 

Но река эта не была окружена берегами, брилли¬ 
ант был без оправы. Литургия Божественная не 
имела ни установленных постоянных молитвословий, 
ни постоянных обрядов. По преданию, от времен 
апостольских называли так литургию апостола Иако¬ 
ва, брата Господня, апостола Марка и апостола Петра, 
но это не был обязательный для всех чин литургии. 
До IV века порядок совершения литургии и песнопе¬ 
ния ее устанавливал каждый епископ для своей паст¬ 
вы. Вы уже знаете, что древние христиане так были 
сильны духом, так пламенно молились, что их молит¬ 
ва продолжалась всю ночь, во время моления они не 
знали, что такое усталость. Но постепенно охладела 
огнепламенная молитва, верующие стали тяготиться 
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целонощной молитвой, пропускали литургию, и вот 
тогда-то, снисходя к их немощи, святой Василий Ве¬ 
ликий составил более краткий, чем древний, чин ли¬ 
тургии. Ее у нас совершают десять раз в году. 

Святой Иоанн Златоуст убавил песнопения и со¬ 
ставил еще более краткий чин литургии. Бриллиант 
получил драгоценную оправу; реку ввели в прекрас¬ 
ные цветущие берега; Лампада получила оправу 
светлую. 

О том, как святой Василий Великий составил чин 
литургии Божественной, свидетельствуют святые Пров 
и Амфилохий. 

По словам святого Амфилохия, святой Василий 
готовился долго к святому делу. Долго молил Хрис¬ 
та Спасителя открыть ему волю Свою, благословить 
его на составление чина литургии. 

Молитва его была услышана. Господь открыл ему, 
что он, Василий, может приступить к работе. Шесть 
дней молился святой Василий, постился, наконец пос¬ 
ле этих молитвенных подвигов он встал перед пре¬ 
столом и в пламенных песнопениях воспел литургию, 
чин которой потом и записал. С этих пор литургия 
не изменяется. Шестой Вселенский Собор постано¬ 
вил ничего не прибавлять и не убавлять в тех мо- 
литвословиях, которые составили эти два великих от¬ 
ца Церкви. 

Зачем же нужно было установить этот постоян¬ 
ный чин литургии? — Затем, чтобы не угасла Лампада, 
чтобы река текла прямым путем, чтобы на бриллианте 
не было царапин. Постоянный чин нужен был для 
того, чтобы не было введено чего-нибудь непра¬ 
вильного, еретического, в чин литургии, тем более что 
в IV веке стали в христианской Церкви появляться 
е реси. Таким образом, святые Василий Великий и 
Иоанн Златоуст ввели в русло реку. Пусть они по¬ 
могут и вам, возлюбленные, понимать и любить Бо- 
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жественную литургию, про которую отец Иоанн Крон¬ 
штадтский — пламенный служитель литургии гово¬ 
рит: «Упади ниц и благодари Господа, сподобившего 
тебя быть на Своей страшной Святой Литургии». 

Беседа третья 
О ХРАМЕ 

Сегодня я буду говорить с вами, други мои, о 
храме. Всякий храм строится по определенному пла¬ 
ну. Вот и ваш собор построен по тому же древнему 
плану. Собор состоит из трех частей: притвора, сред¬ 
ней части и алтаря. 

Притвор в древнее время служил для молитвы 
оглашенным, то есть людям, готовящимся к принятию 
крещения, и припадающим — так назывались люди, за 
большие грехи лишенные права стоять со всеми ве¬ 
рующими. 

Припадающими они назывались потому, что кла¬ 
нялись каждому, входящему в храм, и просили: «По¬ 
молись за нас, мы много прегрешили». 

Средняя часть храма не отделялась раньше тою 
плотною перегородкою, которая называется иконоста¬ 
сом. Она появилась только во время Василия Вели¬ 
кого. В его житии так описывается причина того, что 
святитель устроил иконостас. 

Василий принял крещение уже взрослым, купелью 
ему послужил священный Иордан, где крестился Гос¬ 
подь Иисус Христос. Перед крещением Василия 
блеснула молния и из нее вылетел голубь, опустился 
и всколыхнул воду. 

В память этого чуда над престолом того храма, 
где служил Василий уже епископом, висел серебря¬ 
ный голубь, сделанный для святителя ювелиром. Ва¬ 
силий всегда пламенно молился в храме, и за это 



Господь всегда посылал ему чудо: во время преложе- 
ния Святых Даров голубь трепетал крыльями, как 
живой. Однажды святой Василий произнес слова: «И 
сотвори убо хлеб сей...» — и заметил, что голубь ос¬ 
тавался неподвижным. Смутился святитель, упал на 
колени и стал молить Бога открыть ему причину та¬ 
кой немилости. 

Народ стоял в недоумении, видя прекращение 
службы. Долго молился святитель Василий, и вот 
Господь открыл ему причину Своей немилости. 

Пред престолом стоял диакон, чтобы отгонять от 
Святых Даров насекомых, которых так много на 
Востоке, и видит святой Василий, что один из диако¬ 
нов засмотрелся на красивое женское лицо. Возго¬ 
релся ревностью о славе Божией пламенный Василий, 
изгнал диакона, отстраняя его от службы, и после 
этого Господь опять явил ему чудо. 

С этого времени и ввел святой Василий иконостас, 
чтобы не развлекались священнослужители во время 
молитвы. Вначале иконостасом служила легкая заве¬ 
са, потом явилась легкая перегородка и уже позже 
современный нам иконостас. 

В средней части храма — молящиеся; в алтаре на¬ 
ходятся две святыни — святой престол и жертвенник. 
Престол поставляется в алтаре с особыми священно¬ 
действиями. Прежде всего его несколько раз тща¬ 
тельно моют, потом надевают на него «срачицу» (со¬ 
рочку) — белую льняную одежду и перевязывают его 
крестообразно поясом. Потом надевают на престол 
блестящую одежду из парчи и после этого покрыва¬ 
ют престол покрывалом. 

Все, что я описал, имеет глубокий смысл. По тол¬ 
кованию святых отцов, в трех частях храма изобра¬ 
жается троичность Божества, с одной стороны, а с 
Другой — притвор изображает нашу землю, средняя 



часть храма — видимое небо, алтарь — Небеса небес. 
И престол изображает Престол Божий. Всюду Свя¬ 
тая Церковь напоминает нам о Божественной Троич¬ 
ности, везде Господь проявляет Себя как Троицу 
Единосущную. 

Наша душа тоже говорит нам об этом. Наш ум 
свидетельствует о Божественном уме, сотворившем 
весь мир, — Боге Отце. Наше сердце свидетельствует 
о Божественной любви — о Сыне Божьем, Единосущ¬ 
ном Отцу. Наша воля есть образ Божественной во¬ 
ли — Божественного Святого Духа. Если мы всмот¬ 
римся в одежды святого престола, то и здесь найдем 
для себя много образов. Святой престол омывают, 
чтобы он стал местопребыванием Господа. И человек, 
этот «храм Божий», по свидетельству святого апосто¬ 
ла, тоже омывается в воде крещения. Белая одежда 
и крестообразное опоясывание говорят о кресте, по¬ 
лученном нами при крещении. Блестящая одежда 
престола говорит о блеске славы Божией, которую не 
могут выносить огнепламенные серафимы, предстоя¬ 
щие Престолу Царя Славы и закрывающие лица свои 
и ноги крыльями, чтобы не опалиться. С каким же 
трепетом должны мы предстоять престолу Божию. 

Вторая часть храма изображает небо, и мы, веру¬ 
ющие, должны, как звезды на небе, гореть нашими 
душами в молитве. 

Святой престол поставляется на мощах мучеников 
в память того, что первые христиане молились в ката¬ 
комбах, причем престолом для них иногда служили 
гробницы святых мучеников. 

Святой престол должен освящаться епископом, но 
теперь, когда епископу не всегда возможно поехать 
на освящение храма, он освящает только антиминс. 
«Антиминс» в переводе значит «вместопрестолие»,— 
это шелковый или полотняный плат, в котором заши- 



ты святые мощи, на плате изображаются «положение 
во гроб», четыре евангелиста и делается надпись о 
том, когда, при каком епископе дан этот антиминс. 
Антиминс обычно завертывается в особый платок- 
покров, а во время литургии развертывается и на нем 
полагаются святые дискос и чаша. 

Без антиминса не может совершаться литургия. 
На антиминсе можно приступать к служению ее в 
обыкновенной комнате, в палатке, на обычном столе 
вместо престола. Антиминс — переносный престол. 

Кроме антиминса на святом престоле полагаются 
Святое Евангелие, крест и дарохранительница, где 
сохраняются Святые Дары запасные. Вот почему на 
престоле не только невидимо, но и видимо, в Свя¬ 
том Евангелии и Святых Дарах присутствует Сам 
Господь. 

Жертвенник стоит в левой стороне алтаря. На 
нем совершается проскомидия, а в древности на него 
верующие полагали хлеб, который они приносили для 
совершения Божественной вечери. 

Вот краткое описание храма, в котором мы бываем 
с вами за Божественной службой. 

Всюду и всё говорит нам о присутствии Бога. С 
каким же благоговением должны мы стоять здесь пе¬ 
ред Престолом Божиим, пред которым с трепетом 
предстоят ангелы, которым мы и уподобляемся в хра¬ 
ме, воспевая славословие. 

И как жалки, как несчастны люди, которые не лю¬ 
бят храма Божия, которые меняют службу Божию на 
ветошь мира сего, которых житейские заботы лишают 
возможности бывать в храме. 

Други мои, любите храм, это постоянное местопре¬ 
бывание Бога, спешите сюда, особенно в праздник, 
старайтесь уподобиться ангелам, воспевающим непре¬ 
станно хвалу Богу. 
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Беседа четвертая 
ДЕЙСТВИЯ ПРИ ЛИТУРГИИ 

Господь сказал: «Аз есмь хлеб, сшедший с небе- 
си». Хлеб этот — Божественное Тело Его и Честная 
Кровь Его — Святое Причащение Его, нас «укрепля¬ 
ющее, оживляющее, очищающее». Причащение — это 
Солнце правды, освящающее нашу жизнь, согреваю¬ 
щее нашу душу. От этого Солнца три луча, этот 
бриллиант вложен в ковчег с тремя отделениями. Бо¬ 
жественная Литургия состоит из трех частей. 

С древнейших времен подразделяется так эта 
служба, даже в Сионской горнице первая литургия 
состояла из трех частей. На Тайной вечери, прежде 
всего, было приготовление. Господь сказал ученикам: 
«Идите приготовьте нам горницу». Затем Господь 
возлег с двенадцатью учениками, но Иуда не досидел 
до конца трапезы, «исшел», как исходят оглашен¬ 
ные (не имеющие крещения). Наконец, по уходе 
Иуды, Господь начал священнодействовать, под видом 
хлеба и вина дал ученикам вкусить Плоти Своей и 
Крови Своей. 

И в Божественной литургии имеются эти три 
части. Первая называется проскомидией — слово это 
греческое, потому что вся Божественная литургия за¬ 
имствована нами от греков. 

«Проскомидия» значит приношение. Нужно отме¬ 
тить, что еще во времена Моисея Господь заповедал, 
чтобы верующие не приходили к Нему «тщи», без 
жертвы. Это правило строго соблюдали первые хри¬ 
стиане; вместо животных, которые служили жертвою 
во времена Моисея, они приносили хлеб и вино. 

Алтарь в древности разделялся на три части: соб¬ 
ственно алтарь и две боковые части. Ризница - по 
нашему сосудохранилище, потому что там хранилась 
утварь храма, здесь же облачались диаконы. По- 



гречески она называлась диаконник. С другой сторо¬ 
ны находился жертвенник, или предложение, где те¬ 
перь жертвенник. Там стоял стол, на котором веру¬ 
ющие полагали хлеб и вино. 

Вот откуда получили наименование просфоры, 
которые означают приношение. Эти жертвы так были 
распространены, что святые отцы говорили: «Да бу¬ 
дет стыдно людям, имеющим достаток, причащаться 
чужим хлебом». Из этих хлебов священник выбирал 
лучший, хорошо выпеченный, и употреблял для при¬ 
чащения, а так как тогда причащались почти все ве¬ 
рующие, то и приходилось употреблять несколько 
хлебов и несколько чаш. 

В литургии святого апостола Марка так и просит¬ 
ся у Господа ниспослать Духа Святого «на хлебы и 
чаши сии». Хлеб для причащения должен быть пше¬ 
ничный, квасной, форма — круглая, кроме того, он 
должен состоять из двух частей. 

Пшеничный круглый хлеб берется в память того 
хлеба, который употреблял Спаситель при соверше¬ 
нии первой литургии. Круглая форма напоминает ди¬ 
нарий — монету, как бы говоря, что мы куплены Хри¬ 
стом Спасителем, Который отдал Себя за нас, чтобы 
выкупить нас. Хлеб этот и называется просфорой, то 
есть приношением в память того, что верующие ее 
приносили в храм для священной литургии, как и мы 
теперь приносим свечи и масло, и то, и другое. Две 
части просфоры говорят о двух естествах Сына Бо¬ 
жия — человеческом и Божественном. Это динарий, 
которым мы искуплены, это жертва, которая была до¬ 
бровольно принесена за нас Богочеловеком, Сыном 
Божиим и Сыном Девы. 

Совершается литургия на пяти просфорах. Поче¬ 
му это так? — вы скажете мне. Взгляните на крест: в 
память пяти язв Господа нашего Иисуса Христа. 
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Теперь приступлю к объяснению самой литургии. 
Я уже говорил вам, что она состоит из трех частей. 
Первая называется проскомидией. Она вся посвяще¬ 
на воспоминанию Рождества Христова. И так как 
Христос родился в безызвестности, о Нем почти не 
знали 30 лет, когда Он явил себя миру, то проскоми¬ 
дия совершается в алтаре при задернутых царских 
вратах. 

Во время совершения проскомидии воспоминают¬ 
ся и страдания Христовы, но как бы в предведении 
грядущего, так, как предвидел их праведный Симеон 
Богоприимец. 

Пред совершением литургии священник, сознавая 
свою немощь, свою греховность, чувствуя священный 
трепет пред тою великою службою, к которой он при¬ 
ступает, обращается к Господу с молитвой о помощи. 
Вот почему он, прежде чем приступить к святой тра¬ 
пезе, как бы в страхе, беспомощный, останавливается 
пред иконостасом, чтобы подкрепить себя обращением 
ко Господу. 

Уже с вечера готовится он к службе, и теперь, 
приходя в храм, священник должен, прежде всего, 
примириться со всеми, простить всем и всё. Часто 
говорят о недостойных священниках, некоторые заяв¬ 
ляют, что они потому не ходят в церковь, что не 
уважают священнослужителей, что недостойно ведут 
себя. Какое же это недомыслие, какая религиозная 
безграмотность. Да разве есть разница в Чаше, кото¬ 
рую держит рука совершающего, как ангела или 
недостойного священника? 

Господь говорит: «На Моисеевом седалище сели 
книжники и фарисеи. Все, что они вам говорят, де¬ 
лайте и исполняйте, по делам же их не поступайте». 
Даже о таких грешных, развращенных и озлоблен¬ 
ных до мозга костей священниках Господь так гово¬ 
рит. Святой Иоанн Златоуст говорит, что нужно 



благодарить Бога, что святое причащение дают ему 
немощные священники, потому что, если бы литургию 
совершал ангел Божий, то он не допустил бы греш¬ 
ников к Святыне. 

Со страхом, сознавая свою немощь, священник 
взывает ко Господу о помощи. 

Священник читает пред царскими вратами на¬ 
чальные молитвы: «Царю Небесный...», «Отче наш...» 
В сознании своей греховности он смиренно читает 
«Помилуй нас, Господи, помилуй нас». Здесь он про¬ 
сит простить беззакония его, священника, по беско¬ 
нечной милости, как «Бог Благоутробный», и потому 
еще, что мы — «людие Его», далее просит Пречистую 
Деву открыть милосердия двери, потому что Она — 
спасение рода христианского. 

Прочитав эти молитвы, священник поклоняется 
образу Спасителя у царских врат, целует Его, читая 
«Пречистому Твоему образу...», затем также с покло¬ 
ном целует икону Богоматери, произнося молитву: 
«Милосердия сущи источник... милости Его сподоби 
нас». Дальше священник целует иконы в иконостасе, 
читая тропари им. Это поклонение святым иконам 
совершается священником для того, чтобы испросить 
небесную помощь Богоматери и святых угодников 
ему, немощному и грешному, при совершении страш¬ 
ной литургии. 

С другой стороны, этим священник свидетельству¬ 
ет, что православная Церковь, исполняя постановле¬ 
ния Седьмого Вселенского Собора, чтит святые иконы. 

Затем, наклонивши голову пред царскими вратами, 
священник читает молитву: «Господи, ниспосли руку 
Твою...» Еще испросив благодатной помощи, все еще 
не решается священник приступить к совершению 
литургии, и еще раз испрашивает он укрепления и со¬ 
вершения службы, в том, чтобы неосужденно пред¬ 
стать Престолу и совершить бескровное священно- 



действие. Эта молитва как бы укрепляет его, и он 
решается, наконец, войти в алтарь, но предварительно 
просит молитв и прощения у собравшихся верующих, 
и у них ища поддержки своей немощи. С молитвою 
«Вниду в дом Твой...» входит он в алтарь, кладет 
три поклона перед святой Трапезой и целует лежа¬ 
щий на ней крест и Евангелие, как бы Самого Господа, 
седящего на Престоле Славы. Положив три поклона 
на восток, священник начинает облачаться. Облаче¬ 
ние означает, что священник совлекается всего земно¬ 
го и облекается благодатию Божиею. Облекаясь в 
стихарь, священник произносит: «Да возрадуется ду¬ 
ша моя о Господе, облече мя в ризу спасения и одеж¬ 
дою нетления одея мя, яко жениху, возложи ми венец 
и яко невесту украси мя красотою...» Далее с соот¬ 
ветствующими молитвами надевает он прочие части 
облачения. 

Во всех этих молитвах призывается и восхваляет¬ 
ся укрепляющая сила благодати Божией. Облачив¬ 
шись, священник омывает руки, говоря: «Умыю в 
неповинных руце мои...» Нужно сказать, что в древ¬ 
нее время омывали руки перед входом в церковь все 
верующие, для этого у входа висел умывальник. Свя¬ 
той Златоуст говорит, что верующие два раза умыва¬ 
ют руки: один раз при входе в храм, другой раз при 
выходе, давая милостыню. 

Я сам помню, когда был мальчиком, при входе в 
старый храм, где бывала наша семья, умывали руки 
из кувшина, висевшего здесь по древнему обычаю. 

Отходя затем к жертвеннику, священник в после¬ 
дний раз в облачении обращается к Богу с молитвою, 
вспоминая Искупительную жертву Христа. 

Полагая три поклона, он читает: «Боже, очисти мя 
грешнаго и помилуй мя», «Искупил еси нас от клят¬ 
вы законныя». Затем благословляет: «Благословен 
Бог наш всегда, ныне и присно, и во веки веков». 



Ц приступает к совершению проскомидии. Но об этом 
я расскажу в другой раз, а теперь еще раз напомню 
вам, други мои, чтобы вы любили этот Божественный 
бриллиант Божий, Божественную литургию и со стра¬ 
хом и благоговением присутствовали на совершении 
ее. Помните, как я вам говорил, что сами ангелы за¬ 
видуют нам, что нам дарован такой драгоценный Дар, 
и, чтобы присутствовать при совершении литургии, 
они покидают небесные чертоги. Это присутствие ан¬ 
гелов видел преподобный Серафим, ученики препо¬ 
добного Сергия видели сослужащего ему ангела, и о 
других святых имеются также свидетельства. Как же 
нам не оставить все житейское, чтобы вкусить от 
этого источника жизни? 

Беседа пятая 
ПРОСКОМИДИЯ 

Если вас спросят, други мои, кто вы такие, как вы 
ответите? Отвечайте — христиане. Да, христиане, вот 
почетное имя. За это имя не жалели жизни первые 
христиане, за это имя мученики принимали жестокие 
муки, даже смерть. 

Что же отличает звание христианина от всякого 
другого? — Чаша животворящая. Христианин — один 
из людей всего мира воспринимает от Божественного 
естества Христа Спасителя. Причащается христианин 
за Божественной литургией, вот почему нужно так 
Дорожить литургией. Опять повторяю: считаю поте¬ 
рянным день, в который вам не удалось побывать за 
этой Божественной службой. Это Божия Лампада, 
зажженная Христом Спасителем, это бриллиант, куп¬ 
ленный Его Кровью. 

Мы уже начали говорить о проскомидии — первой 
Ласти литургии. Сделав возглас «Благословен Бог...», 



священник берет просфору, приготовленную для Агн¬ 
ца, в левую руку, а правою копием трижды знаменует 
верхнюю часть просфоры, произнося: «Яко овча на 
заколение ведеся», затем надрезает левую сторону со 
словами: «И яко агнец непорочен, прямо стрегущаго 
его безгласен, тако не отверзает уст сцоих». Делая 
надрез в верхней части просфоры, священник гово¬ 
рит: «В смирении его суд его взятся» и, прорезая 
нижнюю часть, произносит: «Род же его кто испо- 
весть?» 

Эти четыре изречения пророческие, все относятся 
ко Христу Спасителю, который действительно перед 
врагами Своими был кроток и безгласен, как агнец 
перед своим хозяином, распоряжающимся его жиз¬ 
нью. Третье изречение особенно знаменательно: оно 
гласит, что Христос Спаситель так смирен, что даже 
не требовал закона на суде. Его судили одну только 
ночь в Синедрионе, что нарушало всякие законы суда, 
но Спаситель не протестовал против этого беззако¬ 
ния. Четвертое изречение указывает, что этот смирен¬ 
ный агнец — Богочеловек особого происхождения. 
Его рода, его происхождения нельзя указать потому, 
что оно Божественно. 

После того как сделаны четыре надреза, священ¬ 
ник влагает копье с правой стороны и вынимает вы¬ 
резанную часть просфоры, четырехугольную, со сло¬ 
вами: «Яко вземлется от земли Живот Его». Вынутую 
часть просфоры священник кладет на дискос книзу 
печатью и надрезает его крестообразно, говоря: 
«Жрется Агнец Божий, вземляй грех мира». 

Эта первая частица, положенная на дискос, назы¬ 
вается агнцем, она изображает Иисуса Христа. Во 
время совершения Евхаристии она превращается в 
Тело Его. Затем, обратив частицу вверх тою сторо¬ 
ною, на которой изображен крест, священник пробо¬ 
дает копием правую сторону части и говорит: «Един 



от воин копием...» Произнося слова: «И абие изыде 
кровь и вода», он вливает в Чашу воду и вино и бла¬ 
гословляет Чашу. Верхняя часть агнчей просфоры 
изображает Пречистую Богородицу (вся просфора). 

По толкованию святых отцов, отделение от нее 
агнца прообразует Рождество Христово. 

Священник изображает Духа Святого, через Кото¬ 
рого совершилось воплощение Сына Божия, диакон 
напоминает архангела Гавриила, вестника воплоще¬ 
ния Иисуса Христа. Полагая агнца на дискос, свя¬ 
щенник прообразует положение Иисуса Христа в яс¬ 
лях — дискос напоминает ясли и вертеп, но он не 
напоминает здесь гроб новый, где положили Иисуса 
Христа Иосиф с Никодимом. 

Взяв вторую просфору, священник говорит: «В 
честь и память Преблагословенныя Владычицы» и, 
вынув частицу, полагает ее на правую сторону агнца, 
говоря: «Предста Царица одесную Тебе». Эта части¬ 
ца изображает Пречистую Деву Марию, молитвы 
которой и призывает священник, потому что Матерь 
Божия непрестанно молится за мир пред Престолом 
Божиим. 

Третья просфора называется девятичинной. Так 
названа она потому, что из нее вынимается девять 
частей в честь святых Божиих угодников. 

Ангельское воинство, по учению Церкви, разделя¬ 
ется на девять чинов, точно так же святые — Торже¬ 
ствующая Церковь — разделены на девять чинов. Вот 
в честь этих девяти чинов и вынимаются части из 
третьей просфоры. Этой просфоре придается особое 
значение, и поэтому священник особенно долго мо¬ 
лится над ней. 

Святые, призываемые при вынимании частей из 
третьей просфоры, как бы дают ей свою благодать, вот 
почему эту просфору дают больным, страждущим, 
кому особенно нужно укрепление духовных сил. 



Взяв эту просфору, священник произносит: «Чест¬ 
наго славнаго Пророка, Предтечи и Крестителя Иоан¬ 
на», вынимает частицу, начинает первый ряд и по¬ 
лагает ее на левую сторону агнца. Затем, вынимая 
вторую частицу первого ряда, произносит: «Святых 
славных пророков Моисея, Аарона, Илии, Елисея, 
Давида и Иессея, святых трех отроков и Даниила 
пророка и всех святых пророков» — и полагает вы¬ 
нутую частицу рядом с первой. 

Вторая частица посвящается всем пророкам, про¬ 
возвестившим пришествие Христово. Третья частица 
первого ряда служит воспоминанием святителей; пер¬ 
выми поминаются великие святители Василий Вели¬ 
кий, Григорий Богослов и Иоанн Златоуст, а затем 
святители вселенские и русские. 

Вынимая вторую частицу второго ряда священник 
вспоминает святых мучеников и мучениц. Пятая час¬ 
тица посвящается памяти преподобных жен и мате¬ 
рей. Этой частицей заключается второй ряд. 

Первая частица третьего ряда служит воспомина¬ 
нием святых бессребреников и чудотворцев. Восьмая 
частица полагается в честь святых Богоотец Иоакима 
и Анны, послуживших делу спасения через Пресвя¬ 
тую Деву Марию. Вынимая эту частицу, священник 
вспоминает еще святого, который празднуется в этот 
день и в память которого создан храм, и всех святых. 

Последняя, девятая, частица посвящается памяти 
Иоанна Златоуста, ею и заканчивается третий ряд. 

Таким образом, на дискосе появляются девять час¬ 
тиц, напоминающих нам о наших ходатаях пред Гос¬ 
подом. 

Взяв четвертую просфору, священник поминает 
патриарха, вселенских патриархов и местного еписко 
па и, вынув частицу, кладет ее ниже агнца; далее вы¬ 
нимает частицы за живых, повторяя: «Помяни, Госпо¬ 
ди», и кладет вынутые частицы ниже первой. 



Пятую просфору посвящает умершим. Поминая 
их имена, священник повторяет: «Помяни, Господи». 
Вынутые частицы он кладет ниже частиц, вынутых за 
здравие. Последнюю частицу священник вынимает, 
поминая свое недостоинство. 

Таким образом, четвертая просфора служит для 
поминовения всех членов Церкви живущих, а пя¬ 
тая — умерших. 

Это поминовение на проскомидии имеет великое 
значение, потому что в конце литургии священник 
опускает вынутые частицы в Чашу со Святыми Тай¬ 
нами и молится: «Отмый, Господи, грехи зде поминав¬ 
шихся Кровию Твоею Честною». 

Всех, кого он поминал на проскомидии, священник 
просит Господа очистить от грехов, омыть Кровию 
Животворящею. 

Вот почему так важно для умерших помянуть их 
на проскомидии. Частица, вынутая за них, будет 
омыта Кровию Искупителя и этим таинственно об¬ 
легчает тяжесть грехов усопших наших близких. 

Если вы любите ваших родных, поминайте их. 
Сами не имеете возможности, попросите других по¬ 
дать за них на проскомидию. Лучшего подарка вы не 
сможете сделать для дорогих умерших. На Афоне 
существует древний обычай: кости умершего инока 
через год отрывают, и если они чисты и белы, то их 
снова погребают с честью, радуясь тому, что брат 
угоден Богу. Потому что чистые белые кости счита¬ 
ются знаком того, что душе умершего хорошо за гро¬ 
бом. Если же отрытые кости темны, то монахи пе¬ 
реносят их в особое помещение и усиленно молят 
Господа об умершем, потому что темные кости указы¬ 
вают на тяжесть грехов умершего. И только кости 
просветлеют, братия прекращает свои молитвы об 
умершем, которого Господь очистил от грехов. 
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Вот как важно поминовение, вот как оно помогает 
усопшим. Не упускайте же случая помянуть их, 
чтобы и они помолились за вас. Они не могут помочь 
себе за гробом, но нам они могут помогать, потому что 
они лучше нас видят нашу жизнь, то, что нам нужно, 
и молятся о нас особенно, когда мы сами поминаем их 
на молитвах. 

Закончив поминовение, священник берет кадило и 
говорит: «Кадило Тебе приносим, Христе Боже...» 
Затем, покадив звездицу, он кладет ее на дискос, 
читая: «И пришедши звезда, ста верху, идеже бе 
отроча». В этот момент вспоминается Рождество 
Христово и появление при этом чудесной звезды. 

Фимиам означает веяние Духа Божьего. Священ¬ 
ник и диакон изображают небожителей, со страхом 
узревших Рождество Спасителя мира. Потом свя¬ 
щенник, покадив, покрывает покровом святой хлеб на 
дискосе со словами: «Господь воцарися в лепоту 
облечеся». Другим покровом он покрывает потир, 
говоря: «Покры небеса добродетель Твоя». Наконец, 
воздухом, покадив его, священник покрывает чашу и 
дискос, говоря: «Покрой нас кровом крилу Твоею». 
Эти покровы изображают в одно и то же время 
пелены, которыми был повит Богомладенец, и погре¬ 
бальную Плащаницу, которою повит был Христос 
Спаситель при погребении. Так в проскомидии одно¬ 
временно воспоминаются два величайшие события — 
Рождество Христово и Его крестная смерть, страда¬ 
ния Его. Они вспоминаются как бы в предвидении. 
В проскомидии Церковь как бы говорит нам: «Родил¬ 
ся Христос и для чего? — Для того, чтобы страдани¬ 
ями Своими нас спасти». 

Главным образом в проскомидии вспоминается 
рождение Спасителя. Вот и в то время, как священ¬ 
ник кадит покрытые воздухом дискос и потир, он 
как бы в сонме ангелов видит Рожденного Сына 



Божьего и в восторге три раза восклицает: «Благо¬ 
словен Бог, сице благоволивый, слава Тебе». Благо¬ 
словен Бог наш, так благоволивый, до такой степени 
изливший Свою милость, что решил принять челове¬ 
ческий образ. Здесь изображается изумление ангелов 
пред неизреченной тайной человеколюбия Божия. 
Сами ангелы поражены рождением Богочеловека. 
Затем священник трижды с благоговением поклоняет¬ 
ся перед жертвенником, как бы перед яслями Бого¬ 
младенца, и читает чудную молитву предложения, 
которую отец Иоанн Кронштадтский не читал никог¬ 
да без слез умиления. «Боже, Боже наш, небесный 
хлеб, пищу всему миру...» Этою молитвою священ¬ 
ник свидетельствует пред Богом свою немощь и 
просит допустить его неосужденно священнодейство¬ 
вать ради Сына Божия, благословляющего и освя¬ 
щающего людей Своих. Не на свои силы надеется 
священник, приступая к страшной Божественной ли¬ 
тургии, а на небесную помощь Божией благодати. 

Далее следует отпуст. На отпусте священник ка¬ 
дит жертвенник и святую трапезу и престол кресто¬ 
образно, говоря: «Во гробе плотски, во аде же с ду- 
шею...» 

Далее оба священнослужителя, сознавая свою гре¬ 
ховность, прибегают к милосердию Божию, прося 
прощения грехов. Они, прежде всего, произносят 
50-й псалом царя Давида, являющийся образцом 
покаяния. Затем в умилительной молитве Духу Свя¬ 
тому они просят Его прийти и очистить нас от всякия 
скверны и немощи человеческой. 

Это молитвословие заканчивается гимном ангелов 
в честь Рождества Христова. Очистившись от своих 
грехов и уповая на милость Божию, священнослужи¬ 
тели как бы приобщаются к сонму ангелов, поющих 
славословие пришедшему в мир Свету Единосущно¬ 
му. «Слава в вышних Богу, и на земли мир, в 
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человецех благоволение», — восклицают Небесные Си¬ 
лы, а с ними и священнослужители, поклонившись, во 
время проскомидии. 

Они изображают ангелов. Как небожители, узрев 
рождение Спасителя, возвестили эту радость людям, 
так и священнослужители подготовляются возвестить 
ее стоящим в храме верующим. Священник, читая 
«Слава в вышних Богу», воздевает руки, которые 
изображают веющие крылья ангелов светлых, пора¬ 
женных, изумленных чудом воплощения Сына Бо¬ 
жия. «Господи, уста мои отверзеши»,— молится свя¬ 
щенник, как бы охваченный священным трепетом 
небожителей. С благоговением целует священник 
Святое Евангелие на престоле, диакон — самый свя¬ 
той престол, и затем диакон, склонив голову, подняв 
конец ораря тремя пальцами правой руки вверх, 
говорит священнику: «Время сотворите Господеви, 
Владыко, благослови». На это священник, знаменуя 
его, отвечает: «Благословен Бог наш всегда, ныне и 
присно, и во веки веков». 

Диакон просит его: «Помолися о мне, Владыко». 
Священник говорит: «Да исправит Господь стопы 
твоя». — «Помяни мя, Владыко святый»,— еще раз 
просит диакон. «Да помянет тя Господь Бог во 
Царствии Своем всегда, ныне и присно, и во веки ве¬ 
ков, аминь»,—отвечает священник. Этот разговор 
священника с диаконом глубоко знаменателен, по 
толкованию святых отцов, он изображает сговор 
Небесных Сил, которые возвестили людям радостную 
весть о Рождестве Христовом. Как ангелы со страхом 
и с трепетом священным узрели это великое чудо, так 
и люди возвестили о нем в страхе священном. 

Так, с большим трепетом приступают к провозгла¬ 
шению этой вести священнослужители, ведь они люди 
немощные и грешные, еще менее достойны говорить о 
Рождестве Христовом. Потому-то и просит так уси- 



денно диакон священника помолиться о нем. Ведь 
диакону придется первому принести людям великую 
весть. Читая славословие ангелов, священнослужите¬ 
ли как бы призывают их на помощь себе. 

Вот каким чувством священного страха должны 
быть полны души священнослужителей и верующих, 
присутствующих при совершении проскомидии. Этим 
сговором Сил Небесных заканчивается проскомидия 
и начинается литургия. 

В древнее время, когда алтарь был открытый, пе- 
реговор этот священника с диаконом был посредине 
храма, как теперь при архиерейском служении. 

Беседа шестая 
ЛИТУРГИЯ ОГЛАШЕННЫХ 

Вторая часть Божественной литургии носит назва¬ 
ние литургии оглашенных. Так называется она пото¬ 
му, что при совершении ее могли присутствовать ог¬ 
лашенные, то есть те, которые только готовились ко 
святому крещению. Кроме них, здесь могли быть и 
евреи, и язычники, если они хотели послушать служ¬ 
бу. В древнее время вся эта часть литургии происхо¬ 
дила в середине храма, тогда молитв установленных 
не было, из уст молившихся выходили пламенные 
гимны и краткие молитвенные воздыхания, из кото¬ 
рых составились позже наши песнопения и ектении. 

Подготовившись к радостной вести Рождества 
Христова, диакон выходит через северные двери пе¬ 
ред царские врата и делает три поклона, говоря про 
себя: «Господи, устне мои отверзеши...», потом гром¬ 
ко возглашает, подняв орарь правою рукою, наподо¬ 
бие крыла ангела, которого он изображает в этот 
Момент: «Благослови, Владыко». Священник из алта- 
Ря отвечает: «Благословенно Царство Отца и Сына и 



Святаго Духа ныне и присно, и во веки веков, аминь». 
На это народ торжественно отвечает: «Аминь» («ис¬ 
тинно, правильно ты говоришь»). Перед этим возгла¬ 
сом священник, взяв в руки Святое Евангелие, знаме¬ 
нует им крестообразно святой престол. Глубокий 
смысл имеет это действие. Святое Евангелие — сим¬ 
вол Самого Господа Иисуса Христа. Крест — орудие 
нашего спасения. Делая знамение креста Святым 
Евангелием, священник как бы говорит, что Господь 
наш Иисус Христос путем крестным, смертию Своею, 
спас нас, открыл нам благословенное Царство, кото¬ 
рое воспоминается в следующих возгласах. Посмот¬ 
рите, какой глубокий смысл. Воспоминая крестные 
страдания Спасителя, о рождении Которого только 
что согласились возвестить священнослужители, свя¬ 
щенник провозглашает о Царстве Сына Божия, в 
Троице поклоняемого. «Благословенно Царство...» — 
в самом начале литургии провозглашается Царство, 
но царство не земное, не царство, основанное на на¬ 
силии, на гнете, нет, — провозглашается Царство мира, 
благословенное Царство Отца и Сына и Святаго Ду¬ 
ха. Царство земное — преходящее; Царство, о кото¬ 
ром провозглашает священник, пребывает во веки ве¬ 
ков. Об этом Царстве возвестили миру ангелы, когда 
пели: «Слава в вышних Богу...» Теперь в литургии 
их изображают священнослужители, один из кото¬ 
рых — диакон, является перед людьми, как ангел 
перед пастырями. Весть о рождении Христа принес¬ 
ла радость всему миру, и древние христиане на воз¬ 
глас священника о наступлении Царства благосло¬ 
венного отвечали пламенными гимнами. У нас за 
возгласом следует великая ектения. Но в древности 
ее не было, она здесь не на месте, вот почему ее не 
сопровождает молитва священника, как обычно быва¬ 
ет. Здесь в древнее время лились только ликующие 
песнопения. 



После великой ектении начинают петь антифоны, 
по-русски это слово значит противогласник. Так назы¬ 
ваются эти песнопения потому, что их поют попере¬ 
менно то один, то другой клирос, как бы переклика¬ 
ясь. Антифоны теперь часто поют очень сокращенно, 
на одном клиросе. Это очень неправильно, и в древ¬ 
нее время, конечно, так не было. Нужно нам восста¬ 
новить древний обычай попеременного пения антифо¬ 
нов, чаще всего, как первый антифон поет: «Благосло¬ 
ви, душе моя, Господа...» 

Пение антифонов является воспоминанием проро¬ 
ков, предрекавших нам Христа Спасителя. Ангелы 
поклонились Рожденному в первой части литургии. 
Теперь на поклонение Ему спешат пророки. Здесь в 
храм приходят гремящий Илия и Елисей, здесь нахо¬ 
дится пламенный Исаия, этот ветхозаветный еванге¬ 
лист, возвестивший Эммануила, так ярко изобразив¬ 
ший страдания Его; как бы своими глазами видел 
пророк страдания Христа. Сюда же с ними про¬ 
славить Рождшегося приходит царь и пророк Давид 
песнопевец с мудрым Соломоном. 

Давид особенно много говорит о Христе; Его рож¬ 
дение, страдание и смерть описаны с необыкновенной 
точностью и яркостью. Кажется, что все это произо¬ 
шло перед глазами пророка, хотя он умер за много 
лет до появления Спасителя. 

Каждый антифон сопровождается тайною молит¬ 
вою священника. Первый антифон отделяется от вто¬ 
рого малой ектенией. «Паки, паки миром Господу по¬ 
молимся», — начинается она. Царство мира, провоз¬ 
глашенное ангелами, призывается в нашу среду 
человеческую. «Заступи, спаси, помилуй и сохрани 
нас, Боже, Своею благодатию». Четыре вида благода¬ 
ти испрашивается здесь. Без благодати сами мы 
ничего не можем сделать, и вот мы обращаемся за 
этой благодатной помощью к Спасителю, Источнику 
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Благодати — к Богу. «Заступи» — это значит огради, 
закрой, предохрани нас благодатию. 

Кругом искушения, кругом козни врага. «Огради, 
заступи, спаси» — погибаю. Как Петр закричал среди 
волн: «Спаси, погибаю», так и мы просим не только 
огородить, закрыть нас, но и спасти, если мы попали 
уже в бурю напастей. «Спаси, вырви, исторгни нас из 
пучины бед». «Помилуй» — это уже третий вид помо¬ 
щи. Если мы не могли скрыться за забралом Твоей 
помощи, если не схватили руки Твоей, а впали в 
искушения, то прости нас, «помилуй», будь милосерд 
к немощи нашей. Но нам мало благодатной помощи 
теперь, в минуту искушений, — нет, и впредь «сохра¬ 
ни» нас, потому что только под охраною Твоею Тебе 
мы предаем и себя, и всех своих, и всю нашу жизнь. 
Вот смысл прошений этих, глубоко умилительных. 

Беседа седьмая 
АНТИФОНЫ 

В день памяти пламенного служителя алтаря 
Господня святого Митрофана я продолжу свое объяс¬ 
нение Божественной литургии и разберу с вами, 
други мои, вдохновенные, чудные по своей глубине 
мысли и по силе пророчества псалмы Давида, кото¬ 
рые поете вы на литургии, так называемые антифоны. 

Я уже говорил, что антифоны — это песнь проро¬ 
ков, пришедших поклониться Родившемуся, Который 
их избавит от мрака ада. 

Первый псалом царя и пророка-певца начинается 
возгласом восторга и умиления: «Благослови, душе 
моя, Господа». Посмотри, душа моя, какое перед 
тобою радостное чудо. Сам Господь пришел тебя 
спасти, благослови же Его. Далее еще усиливается 
этот восторг, не только «благослови, душе моя, Госпо- 



да», но и «вся внутренняя моя», все силы мои внут¬ 
ренние духовные, все благословите Господа. Какое 
знаменательное пророчество. Разве не благословляем 
мы теперь всеми силами нашей обновленной во Хри¬ 
сте жизни нашего Господа и «Имя Святое Его»? О 
каком имени говорит пророк? — О том, которое про¬ 
возвестит Он Сам, об имени, которое с трепетом 
произносит весь мир — Иисус Спаситель — вот какое 
имя предугадывает Давид. 

«Благослови... Господа, не забывай всех воздая¬ 
ний Его», даров Его не забывай, они бесконечно ве¬ 
лики. Он очищает тебя силою Своею от всех безза¬ 
коний твоих. Разве не очищены мы Кровию Иисуса 
Христа от мучающих нас грехов? Он исцеляет все 
болезни, «недуги твоя» и, — далее предсказывает псал¬ 
мопевец,— «избавляет от нетления жизнь твою». Он, 
воскресший и нас воскресивший, Он увенчает тебя 
Своею милостию и щедротами, исполняет добрые 
пожелания твои. Как орел, обновится, воспрянет 
юность твоя. «Щедр и милостив Господь», возгла¬ 
шает дальше пророк, «долготерпелив и многомилос¬ 
тив» — много имеет милости. Он не гневается до 
конца так, как заслуживаешь ты этого, больше того: 
Он не поступает с тобою так, как ты этого заслужи¬ 
ваешь по своим беззакониям. Он не воздал, не по¬ 
ступил с тобою так, как заслуживают твои грехи. 

Нет, милость Его так бесконечно велика, как ве¬ 
лико пространство между небом и землею. 

Мало того, Он простер милость Свою, Он удалил 
от нас беззакония наши, как восток удален от запада, 
то есть совершенно удалил. Как щедр отец к сыно¬ 
вьям, так щедр Господь боящимся Его, потому что, 
опять прозрит пророк, «Он познал создание Свое». 
Через воплощение познал Он нас — создание Свое, 
вспомнил, что мы — земля, что человек проходит как 
т рава, как цветок полевой, так короток его путь 



земной. «Господь приготовил Престол Свой на Небе- 
си»,—говорит царь Давид и призывает всех благо¬ 
словить имя Божие. 

«Благословите Его вси ангели, сильные крепос- 
тию». Еще с большею силою дальше призывает он 
благословить Господа, все силы Его, затем все дела 
Его и в восторге священном заканчивает: «На всяком 
месте владычества Его, благослови, душе моя, Гос¬ 
пода» . 

Весь этот псалом проникнут благодарностью пред 
щедростью Господа, восторгом священным перед Его 
величием. 

Второй антифон выражает еще больший восторг 
царя-пророка. Уже не благословить призывает он ду¬ 
шу, но восхвалить, излить свой восторг так же, может 
быть, как выразил его сам Давид, про которого ска¬ 
зано, что он в священном восторге пред престолом — 
ковчегом — «скакаше, играя». 

«Хвали, душе моя, Господа»,— возглашает он и 
сам отвечает: «Восхвалю Господа в жизни моей, пою 
Богу моему», пока я существую — «дондеже есмь». 
На людей нечего надеяться, в них же нет спасения, 
потому что выйдет, оставит его дух его и он возвра¬ 
тится в землю. Но кому помощник Бог Иаковлев, тот 
блажен, потому что Бог, Творец всего, дает суд, защи¬ 
тит обидимых. Все скорбящие находят у Него защи¬ 
ту, алчущим дает пищу, скованных и плененных — 
решит*, освобождает, умудряет слепцов, возводит, 
хранит пришельцев, сирых и вдовиц. 

И заключает свой псалом торжественным: «Воца¬ 
рится Господь в род и род». И в то время, когда 
поют антифоны, священник читает молитвы, в кото¬ 
рых, если можно так выразиться, резюмируется все то, 
о чем поется в антифонах. 


Судит, определяет властью. — Ред. 



«Господи, Боже наш, Егоже держава несказанна и 
слава непостижима». Здесь, как и в псалме 102, про¬ 
славляется безмерная милость неизреченного челове¬ 
колюбия Бога и призываются Его щедроты на моля¬ 
щихся. Во второй молитве призывается благословение 
Божие на Церковь и достояние Его. 

Второй антифон заканчивается песнью, составлен¬ 
ной Юстинианом Великим, — «Единородный Сыне». 

Ангелы славословили Спасителя, пророки воспева¬ 
ли Его, теперь в лице царя Юстиниана прославляет 
Его весь род человеческий и взывает: «Спаси, спаси 
нас». 

Часть Божественной литургии от «Единородный 
Сыне» до малого входа изображает земную жизнь 
Господа Иисуса Христа до явления Его народу, 
жизнь Его, проведенную в неизвестности Назарета. 
Малый вход изображает крещение и начало пропове¬ 
ди Спасителя. В песнопении, сложенном Юстинианом 
Великим, императором Византии, вспоминается по¬ 
клонение пастырей и с ними всего рода человеческо¬ 
го Господу Иисусу Христу рождшемуся. 

Явлению Его народу предшествует пение запове¬ 
дей блаженства. Они, прежде всего, рисуют нам образ 
Самого Господа Иисуса Христа, в Его земной жизни. 
В то же время эти заповеди указывают нам, кто мо¬ 
жет воспринять учение Спасителя, какими духовны¬ 
ми качествами должны обладать последователи Иису¬ 
са Христа. 

При малом входе несут свечу, за нею Евангелие, и 
дальше идет священник. Свеча обозначает Предте¬ 
чу Господа — Иоанна, Евангелие — Самого Иисуса 
Христа. 

«Господу помолимся», — возглашает диакон, несу¬ 
щий книгу — Евангелие, он воздвигает его вверх во 
славу Святой Троицы, явившейся при Крещении Гос¬ 
пода Иисуса Христа. Остановившись в царских вра- 



тах, диакон провозглашает: «Премудрость, прости» и 
делает Евангелием знамение креста. Этот момент — 
воспоминание Крещения Господа. Слово «Премуд¬ 
рость» напоминает нам: это тайна Богоявления, недо¬ 
ступная нам, разуму человеческому. Словом же 
«прости» установлено призывать всех ослабленных, 
лениво, небрежно стоящих к внимательному, благого¬ 
вейному служению литургии. 

После малого входа поются тропари и кондаки 
празднику. В этот момент мы, обращаясь с нашей мо¬ 
литвой к явившемуся в мир Господу, как ходатаев за 
себя призываем празднуемых святых. Вслед за этим 
воспевается «Трисвятое» — песнь ангельских сил 
пред Престолом Божиим. Святую Троицу прославля¬ 
ет эта песнь, о происхождении которой Святая Цер¬ 
ковь рассказывает нам так. 

В Царьграде случилось землетрясение, народ был 
в ужасе от этого страшного бедствия. В это время 
вихрь поднял малютку-мальчика высоко-высоко и 
опустил обратно на землю. Ребенок рассказал со¬ 
бравшемуся народу, что, поднявшись вверх, он услы¬ 
шал пение ангелов «Святый Боже, Святый Крепкий, 
Святый Безсмертный»; «помилуй нас»,—стал при¬ 
бавлять народ к этой молитве. Во время пения этого 
молитвословия землетрясение прекратилось. И мо¬ 
литва вошла в число песнопений Божественной ли¬ 
тургии и других церковных служб. 

Следующее за «Трисвятым» чтение Апостола яв¬ 
ляется воспоминанием проповеди учеников Господа, а 
чтение Евангелия — проповеди Самого Господа Иису¬ 
са Христа. 


Беседа восьмая 
ЧТЕНИЕ ЕВАНГЕЛИЯ 


Когда Господь явился на землю, что услышал и 
увидел Он? — Стоны несчастных, слезы горя, мольбу 



об исцелении больных, страждущих от нечистых ду¬ 
хов. «Помилуй нас, спаси нас» — вот с каким воплем 
обращались к Нему прокаженные, слепые. Жена кро¬ 
воточивая молча прикоснулась к краю ризы Христа 
Спасителя, хананеянка в скорби припала к ногам 
Его. Плач, стенания слышал Господь наш, проходя по 
городам и весям Палестины. Отзвуки этой скорби до¬ 
летели до нас: в Божественной литургии слышатся 
тоже стоны несчастных, больных, обремененных. Они 
долетели до нас как эхо, отголосок в некоторых пес¬ 
нях. И в Божественной литургии, после чтения Еван¬ 
гелия, много, много раз повторяют: «Господи поми¬ 
луй» в сугубой ектении. Чтение Евангелия есть как 
будто проповедь Самого Господа, потому что Еванге¬ 
лие есть слово Самого Господа Иисуса Христа. Он 
Сам говорит устами священнослужителя. Поэтому 
перед чтением Евангелия священник, благословляя 
диакона, молится: «Да даст тебе Господь глагол, бла- 
говествующему силою многою», не своею силою, а 
Божественною силою Господа Иисуса. Древний обы¬ 
чай, оставшийся кое-где и теперь, подводить детей к 
амвону во время чтения Евангелия объясняется тем же 
взглядом на Евангелие, как на Самого Христа. Диа¬ 
кон, читающий Евангелие, есть как бы труба, через 
которую возвещает слово Свое Спаситель наш. 

На Востоке и в Греции чтение Евангелия проис¬ 
ходит особенно торжественно и умилительно: там во 
время пения ангельского славословия «Аллилуиа» 
Евангелие обносится вокруг всей церкви, чтобы все 
могли поклониться явльшемуся в мир Сыну Божию. 
Одни из молящихся падают на колени пред гряду¬ 
щим Христом, другие склоняют голову перед Ним. 
Обойдя храм, диакон поднимается на возвышение у 
северных врат. Там устроен орел парящий, и на рас¬ 
простертые крылья полагает диакон Евангелие при 
чтении. 



Чтение Евангелия — проповедь Спасителя, Кото¬ 
рый для спасения людей явился в мир. Поэтому 
вслед за чтением Евангелия вспоминаются чудеса и 
исцеления Христа. Слепые кричат: «Спаси нас, Сыне 
Давидов». Хананеянка просила: «Помилуй дочь мою», 
а кровоточивая жена молча прикоснулась к краю 
одежды Спасителя. 

Все шли к Нему, все взывали о помощи. И в Бо¬ 
жественной литургии, после чтения Евангелия, возгла¬ 
шается особенно усиленная молитва, сугубая ектения, 
то есть удвоенная, так как «Господи помилуй» поется 
по три раза. 


Беседа девятая 
ЛИТУРГИЯ ВЕРНЫХ 

Чтением Святого Евангелия заканчивается литур¬ 
гия оглашенных и начинается литургия верных. Так 
называется она потому, что эту часть литургии могли 
слушать только одни крещеные, принявшие креще¬ 
ние. Все остальные иноверцы — оглашенные, то есть 
готовящиеся к принятию таинства крещения, кающи¬ 
еся, — оставляли храм. Вот почему перед началом 
этой части литургии возглашается ектения об огла¬ 
шенных, во время которой священник тайно творит 
молитву о них. 

После ектении раздается с амвона голос: «Огла¬ 
шенные, изыдите» и т. д. 

В древние времена все оглашенные при этом воз¬ 
гласе оставляли храм. Теперь этот возглас имеет для 
нас другое значение: им мы приглашаемся взглянуть 
в свое сердце, все ли там приготовлено для принятия 
грядущего Господа, к самому торжественному момен¬ 
ту литургии. «Оглашенные, изыдите» — для нас зна¬ 
чит теперь требование изгнать все помыслы, все 
земное, чтобы встретить Царя Славы. 



Помыслы постоянно владеют нами. Одни — устра¬ 
ивают в нашей душе куплю-продажу, вносят в нее 
шум и смятение, как на рынке; другие — устраивают 
собрания и совещания, вносят те или другие рассея¬ 
ния. Третий разряд мыслей — вбежавшие случайно, 
незаметно. Все эти мысли нужно изгнать. Проверить 
себя нужно, верны ли мы Христу, не оскорбили ли Его, 
не ушли ли от Него. 

Вслед за этим оставшиеся верные приготовляются 
усиленною молитвою к наступающему торжественно¬ 
му моменту богослужения. 

Чтобы легче и нерассеяннее стоять литургию, ста¬ 
райтесь так молиться. 

Во время часов поминайте усопших и живых. Это 
поминовение вознесется с поминовением священно¬ 
служителя и даст великую отраду душам поминае¬ 
мым. Здесь не имеет значения, поминаешь ли в ал¬ 
таре, или около жертвенника, или около двери алтар¬ 
ной, или среди церкви, а все равно. Господь всюду 
слышит. 

Когда начинается литургия словами: «Благосло¬ 
венно Царство», помолись о том, чтобы сподобил и 
тебя Господь Царства Небесного. 

Во время первой мирной ектении помолись, чтобы 
дал тебе Господь мир свой на сегодняшний день. 

Ничто так благотворно не действует на душу, как 
мирное состояние. Врагу спасения оно особенно до- 
садительно, ему всячески хочется нарушить его, выве¬ 
сти человека из мирного устроения, ввести ссоры, 
злобу, досаду, ропот. Оттого, молясь о ниспослании 
мира на душу, чувствуй себя, как дощечка среди бу¬ 
шующих волн, почувствуй свою беспомощность и 
Проси помощи у Господа. 

Затем поют антифоны. В это время священнослу¬ 
житель читает молитвы о сохранении Церкви, и ты 
помолись о том же, а также чтобы Господь избавил то 
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место, в котором ты живешь, от неверия, ереси, разде¬ 
ления. Пред малым входом читает священнослужи¬ 
тель молитву, где есть слова: «Сотвори со входом на¬ 
шим входу святых ангелов быти, сослужащих нам». 
В это время наполняет церковь бесчисленное множе¬ 
ство ангелов. И ты помолись Ангелу, твоему Храни¬ 
телю, чтоб он встал около тебя и помолился с тобою: 
«Святый Ангел Хранитель, помилуй меня и посети 
меня». 

Во время чтения апостольского послания и Еван¬ 
гелия невидимо для нас возжигается ангелами бес¬ 
численное множество свечей. Священнослужитель 
читает молитву: «Возсияй в сердцах наших, Челове¬ 
колюбие Владыко, Твоего Богоразумия нетленный свет, 
и мысленныя наши отверзи очи во Евангельских 
Твоих проповеданий разумение». В это время помо¬ 
лись, чтобы и тебе послал Господь Свой Божествен¬ 
ный свет и воссиял бы в сердце твоем. 

Следующая ектения — сугубая, когда на каждое 
прошение хор поет: «Господи помилуй» трижды. 
Эта ектения представляет всю земную жизнь Господа, 
когда за ним шли толпы народа с воплем: «Помилуй 
нас». Проведи перед глазами всех: и хананеянку, и 
слепца, и прокаженного, — и всею душою припади ко 
Господу, почувствуй себя прокаженным, бесноватым, 
слепым. Вцепись мысленно в край ризы Господа, 
умоляй о помощи, помиловании. Тут хорошо поверг¬ 
нуться ниц перед иконой. Возглас после ектении дает 
надежду, что услышит Господь твой вопль по велицей 
милости Своей. «Яко милостив и Человеколюбец Бог 
еси и Тебе славу воссылаем, Отцу и Сыну и Святому 
Духу». 

Во время ектении об оглашенных помолись о не¬ 
верующих. Может быть, есть у тебя родные или зна¬ 
комые неверующие. Помолись, чтобы Господь смило¬ 
стивился над ними и просветил души их светом 



^веры. Затем поблагодари Господа за то, что ты сам 
ііишь по Его Промыслу находишься в числе верных. 

Херувимская песнь есть моление Господа в Геф- 
симанском саду. Здесь проведи пред собою весь 
Гефсиманский подвиг Господа. Его молитву до пота 
кровавого, Его страдания за грехи людей. 

Вспомни, что ты прошел перед глазами Господа со 
всеми твоими падениями и грехами, почувствуй, что 
за тебя пострадал Господь в ту ночь. Особенно по¬ 
знай полное свое недостоинство — чем ты платишь 
Господу за все, что Он тебе сделал, — и проси Его 
помилования. И как Господь был Сам послушен воле 
Отца Своего, так и ты вручи себя в волю Господа и 
решись терпеливо нести посланный тебе крест. 

Во время великого входа, изображающего распя¬ 
тие Господа, проси Его и тебя помянуть во Царствии 
Своем. При возгласе «Мир всем», изображающем 
вход Господа во ад для спасения почивших и нахо¬ 
дившихся там до Его пришествия, помолись так: 
«Вниди, Господи, во ад души моея и спаси мя». 

Когда услышишь возглас «Возлюбим друг друга, 
да единомыслием исповемы», помолись, чтобы Гос¬ 
подь вложил в тебя святую любовь и дал любить 
всех, особенно же тех, кого ты не любишь или оби¬ 
жаешь, и тех, кто тебя обижает и не любит. 

По возгласе «Станем добре, станем со страхом...» 
помолись, чтобы Господь вложил в тебя страх Свой, 
чтобы всегда помнить присутствие Господа. 

По возгласе «Благодарим Господа» особенно бла¬ 
годари. В это время священнослужитель читает мо¬ 
литву, где вспоминаются все благодеяния Господа к 
людям, и благодари за них и за совершаемую литур¬ 
гию. И тут каждый обязан за это благодарить и, в 
частности, за то, что Господь лично его какими ми¬ 
лостями осыпал. 



Во время «Тебе поем» надо вспоминать грехи 
свои, особенно тяжкие, и просить прощения за них у 
Господа. 

Если так простоишь литургию, со всем вниманием 
и усердием, то непременно получишь пользу. 

Нет ничего на земле драгоценнее Божественной 
литургии. Если собрать драгоценности всего мира, 
выкопать все золото, все драгоценные камни, достать 
со дна моря весь жемчуг и положить на одну чашку 
весов, а на другую — литургию, совершенную про¬ 
стым сельским священником в самом бедном сель¬ 
ском храме, то чаша весов с Божественной литургией 
перетянет. 

Человек не понимает, не сознает, какой драгоцен¬ 
ностью он обладает. Не сознает до тех пор, пока это 
счастье не отнимется от него. 

К сожалению, человеку свойственно не ценить 
того, что он получает без труда: не ценит он воздуха, 
не ценит он солнца; настанет темнота, и нечем ему 
будет дышать, тогда оценит человек и поймет, чем он 
обладал и чего лишился. 

Так и Божественная литургия: совершается она 
ежедневно, человек имеет возможность ежедневно 
бывать в церкви — и не ходит, а если ходит, часто 
стоит невнимательно, рассеянно, внося с собой житей¬ 
ские заботы и попечения. 

Почему же это так? — Да от того, что не вдумы¬ 
вается он, что такое литургия, не понимает всей глу¬ 
бины, всей важности совершаемой перед его глазами 
службы. Между тем из всех чудес самое величайшее, 
непостижимейшее, предивнейшее чудо есть Боже¬ 
ственная литургия, Евхаристия. Ради Божественных 
Тайн солнце на небе светит днем и луна ночью, и 
звезды небесные тихий свой свет посылают, и земля 
дает хлеб свой, да будет Агнец Святой на Престоле. 
Только ради Божественной литургии дает земля плод 
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свой. Хлеб, которым мы питаемся, — это крохи от тра¬ 
пезы Господней, солнце померкло бы, земля перестала 
бы производить плоды свои, если бы престала ли¬ 
тургия. 

В Апокалипсисе святой Иоанн Богослов описыва¬ 
ет свое видение. Видит он жену, облеченную в солнце 
правды. Из бездны змий старается пустить на нее яд. 
Жена бежит от него в пустыню, но так как и там 
змий настигает ее, то скрывается в скалу, «и тотчас, — 
говорит святой Иоанн, — солнце и луна померкли». 

По объяснению святых отцов, жена, виденная свя¬ 
тым Иоанном, есть Церковь, облеченная солнцем 
правды Христа. 

В последнее время воздвигнется такое гонение на 
Церковь, что она скроется в пустыню. Божественная 
литургия будет совершаться под землею. Не будет 
Божественной литургии на земле, померкнет солнце, и 
земля перестанет давать хлеб. Божественная литур¬ 
гия есть точный снимок с земной жизни Спасителя. 
Бывают фотографии, снятые с кого-нибудь, посмот¬ 
ришь и скажешь: «Как похоже». И глаза, и брови, и 
нос — все такое, как живой. 

Если это фотография близкого, любимого челове¬ 
ка, то стараешься сохранить ее, спрятать, так как она 
заменяет этого человека, если его самого не можешь 
видеть. Так и про Божественную литургию можно 
сказать, что это точная фотография, точный снимок 
всей земной жизни Господа нашего Иисуса Христа. 
От Вифлеема, куда Пречистая Дева пришла для пе¬ 
реписи и где родился Господь, и до Иордана, от 
Иордана до Гефсимании, от Гефсимании до Голгофы, 
от Голгофы до воскресения, от воскресения до Елеон¬ 
ской горы — все видно в литургии. 

И хотя мы не принадлежим к числу тех блажен¬ 
ных, которые жили во время пребывания Господа на 
земле, кои имели величайшее счастье видеть Его 
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лицом к лицу, но, обладая драгоценным даром, остав¬ 
ленным нам Господом, мы почти так же счастливы, 
как они. 

Как мать иногда ведет дитя за руку, иногда сидит 
около него и наблюдает за ним, а иногда берет в свои 
объятия его, ласкает, лелеет и питает, так и Господь во 
всех службах церковных и в домашней молитве как 
бы держит нас за руку, наблюдает за нами издали, а 
в Божественной литургии Он берет нас в Свои 
объятия, сажает нас с Собой за стол и питает нас от 
Своей трапезы. 

Во всех службах, кроме литургии, мы говорим с 
Господом как бы по телефону, а в Божественной ли¬ 
тургии мы говорим с Господом лицом к лицу, мы как 
бы непосредственно говорим Ему свои нужды, лично 
благодарим и молимся Ему. Оттого молитва за 
Божественной литургией действенней, чем за какой- 
нибудь другой службой, потому за покойников уста¬ 
новлено молиться за Божественной литургией. Осо¬ 
бую отраду вносит она в души усопших. Божествен¬ 
ная литургия — окно, прорубленное Господом в 
грешном, неверующем, прелюбодейном мире, в кото¬ 
рое входит свежий воздух. Не будь этого окна, ве¬ 
рующие задохнулись бы. Божественная литургия 
есть единственное верное основание, на которое мы 
должны наматывать нить своей жизни. На что иное 
намотаешь? На славу? — Но это — основание гнилое. 
На богатство? — Но это основание непрочное. 

И что ни назовешь — все непрочно, все гнило. 
Единственное основание истинное, единственно креп¬ 
кое есть Божественная литургия. 

Христиане первых веков христианства ежедневно 
присутствовали при Божественной литургии и прича¬ 
щались Святых Животворящих Христовых Таин. 
Тогда настолько свята и непорочна была жизнь хрис¬ 
тиан, настолько жили они всегда в Боге, что жизнь их 



была настоящим приготовлением к принятию Святых 
Таин и не требовалось особой подготовки. Если же 
христианину приходилось отлучаться или путеше¬ 
ствовать, то все брали (безразлично, раб то был или 
господин, мужчина или женщина) с собой в неболь¬ 
шой сосуд Святые Тайны и причащались одни. У 
каждого христианина был обычай носить с собой три 
драгоценности: крест, Святое Евангелие и сосуд с 
Святыми Тайнами. 

За Божественную литургию, которая преследова¬ 
лась язычниками, христиане проливали кровь свою. 
Их мучили, распинали, жгли, нередко убивали в са¬ 
мом храме. В самых катакомбах при совершении Ев¬ 
харистии. В древности был обычай совершать литур¬ 
гию на гробах замученных христиан в знак того, 
какою большою ценою куплена литургия. Теперь в 
Церкви осталась память от этого — в святой анти¬ 
минс зашивают частицы мощей святых. 

Размышления о значении Божественной литургии 
закончим рассказом о видении одного старца-под- 
вижника. 

Видел он огромное озеро: волны вздымались и 
бурлили, представляя из себя страшное зрелище. На 
противоположном берегу стоял прекрасный сад. От¬ 
туда доносилось пение птиц, неслось благоухание 
цветов. Подвижник слышит голос: «Перейди через 
это море». Но перейти не было возможности. Долго 
стоял он в раздумье, как перейти, и слышит голос: 
«Возьми два крыла, которые дала Божественная Ев¬ 
харистия: одно крыло — Божественная Плоть Хрис¬ 
това, второе крыло — Божественная Кровь Его. Без 
них, как ни велик был бы подвиг, достигнуть Царст¬ 
вия Небесного нельзя». 

Оттого Мария Египетская, подвизавшаяся 47 лет, 
достигшая того, что поднималась при молитве на воз- 



дух, просила старца Зосиму приобщить ее Святых 
Животворящих Таин. 

Перед началом литургии священник, облачившись, 
умывает руки со словами из псалма 25-го: «Умыю в 
неповинных руце мои». Что это значит? Если пони¬ 
мать буквально, то священник и все присутствующие, 
особенно причастники, должны быть кристально чис¬ 
ты, так чисты и невинны, что в этой невинности омы¬ 
вались бы дела их, иначе нельзя приступить к прино¬ 
шению жертвы. 

Но возможно ли это? Кто из нас может сказать 
о себе, что он чист? Кто свободен от греха? Кто чист 
помыслами настолько, чтобы иметь дерзновение чи¬ 
тать эти слова? Если понимать их буквально, то 
нужно священнику первому, а за ним и всем, бежать 
из церкви. Но Святая Церковь, зная немощи наши, 
утешает нас иным объяснением. Слова «умыю в не¬ 
повинных руце мои» означает непорочность Царицы 
Небесной. Чаша изображает из себя Матерь Божию, 
в чистоте Которой очищается и священник, и прича¬ 
стники, и все присутствующие. Одной капли чистоты 
Царицы Небесной достаточно, чтобы все дела наши 
омыть в ней. Оттого хорошо перед литургией мо¬ 
литься Богоматери, чтобы дала Она нам частицу 
Своей чистоты. Хорош обычай накануне принятия 
Святых Таин исполнять правило: полтораста «Бого¬ 
родице Дево радуйся». 

В прочитанном сейчас Евангелии говорится, что 
женщины, следовавшие за Христом: Мария Магдали¬ 
на, Соломин и другие, — после погребения Христа 
Спасителя приготовили ароматы, чтобы на следующий 
день помазать Пречистое Тело Господа. 

Други мои, возлюбленные мои, паства моя. Эти 
ароматы сохранились до наших дней, благоухание их 
мы обоняем, утешительную силу их и мы испытываем. 
Эти ароматы — Божественная, тайная, великая и чуд- 



ная, прекрасная, исцеляющая, окрыляющая, драгоцен¬ 
нейшая, святейшая литургия. 

Вот какие ароматы подарили нам первые последо¬ 
ватели Господа. Вот что получили мы от них в на¬ 
следство. Этот дар исцеляет наши раны, очищает 
проказу души, угашает всепожирающий пламень стра¬ 
стей. Если бы не было этого дара, мы погибли бы в 
этом мире, полном нечистоты и всякой скверны, мы 
заживо загнили бы в нем, задохнулись бы в его зло- 
смрадии. Я уже неоднократно свидетельствовал пе¬ 
ред вами, что если я еще живу, если я еще дышу, 
окаянный, грешный, если не сгнил еще от язв грехов¬ 
ных, то только потому, что я дышу чудным ароматом 
литургии, что мои уста смочены Живоносной Кровью 
Господа, Спасителя моего. 

Божественная литургия — соль, сохраняющая меня 
от гниения греховного; она — роза, услаждающая меня 
своим ароматом небесным. Она — посох мой, поддер¬ 
живающий меня от падения. Она — якорь мой, спаса¬ 
ющий меня от потопления; она — радость, восторг, 
крепость, жизнь моя. Здесь я только начинаю Боже¬ 
ственную литургию, а закончу ее там, на Небесах, с 
теми чадами моими, которые останутся верными мне, 
которые здесь со мною посещают Божественную ли¬ 
тургию, любят ее, питаются из этого благоуханного 
Животворящего Источника. 

В произведениях литературных писатели не сразу 
открывают свою мысль, иногда нужно долго читать, 
до середины сочинения, чтобы понять, что хочет ска¬ 
зать автор. Так же поступили святые отцы при со¬ 
ставлении Божественной литургии. Они долго подго¬ 
товляют чувство верующего к восприятию важнейшей 
части ее. 

Призвав христиан на литургию, священник в ал¬ 
таре возглашает: «Благодать Господа...» Это объяв¬ 
ляется тема Божественной литургии, где кратко выра- 



жается весь смысл ее. Что такое литургия? — Она 
есть благодать, милость, подарок Иисуса Христа. По¬ 
думайте, дорогие мои, какое счастье получить благо¬ 
дать Спасителя, милостивый дар Его. Значит, мы 
благодатные, обвеянные милостью Господа Иисуса 
Христа. «И любы Бога и Отца...» Вот еще что такое 
литургия Божественная: она — любовь, знак любви 
Бога Отца. Бог так возлюбил мир, что отдал Сына 
Своего Единородного, да всяк верующий в Него не 
погиб бы, но имел жизнь вечную. 

Бесконечную любовь Божию свидетельствует ли¬ 
тургия, потому что она прежде всего свидетельствует 
об этой величайшей жертве. Как же не дорожить ею, 
как же не идти на эту вечерю любви Божией? «Бла¬ 
годать Господа Иисуса Христа, и Любовь Бога и 
Отца, и Причастие Святаго Духа...» Не содрогает¬ 
ся ли в трепете священном душа ваша — слыша эти 
слова? Вы причастники Духа Божия, вы родственни¬ 
ки Ему, составляете часть Его существа. 

О, какое счастье, какой бесценный дар имеем мы 
в Божественной литургии, если через нее мы делаемся 
родственниками Святому Духу Божию, Утешителю. 
Не теряйте же этого дара Бога нашего, берегите его. 
Старайтесь, чтобы аромат этого дара обвевал душу 
вашу всю жизнь вашу. 

Пренебрежете этим благоуханным цветком Божи¬ 
им, — сгниете в безумии вашем. Вы думаете случайно 
нас постигло несчастие, небывалый червь ест наш 
хлеб и нашу озимь? — Нет, не случайно. Крестьяне 
забыли о благоухании Христа, о Божественной литур¬ 
гии. В праздник, вместо церкви, они идут на рынок, 
в поле. Берутся за топор, за косу. Я не удивлюсь, 
если ничего не останется на полях; так прогневали 
мы Господа небрежением к Его дару. Пока пользуем¬ 
ся благоуханием Божественной литургии, пока мы 
Христовы, мы сами благодатные, мы благо, хорошее 



даем другим. Мы носим на себе печать любви Божи¬ 
ей, мы родственники Святому Духу Утешителю и мо¬ 
жем другим давать утешение. 

Отвернемся от Христа, не будем посещать Боже¬ 
ственную литургию,—потеряем этот дар Божий и 
сейчас же получим другой дар, но не от Христа, а от 
антихриста, от сатаны, потому что, где нет Христа, там 
не просто пустота, а воздаются дары сатане; но он не 
благодетель, а злодей, злобу, вражду, влагает он в 
сердца своих последователей. Не светлая благодать, 
любовь Бога Отца, а мрачная ненависть диавола во¬ 
царяется над нами, мы делаемся причастниками не 
Богу, а сатане. Горе тому, кто подпустит его даже 
близко к себе. 

Вот почему я непрестанно зову к Божественной 
литургии, она — благость мира, она — любовь вечная, 
близость Духа Святого. 

Некоторые не благодарят за этот бесценный дар 
Божий и решают не очень важным пропустить, без 
особой нужды, службу Божию. А не знают они, что 
можно раз и два пропустить, а там можно и привык¬ 
нуть к этому лишению, и тогда мало-помалу вместо 
благодатных, родных Духу Святому они сделаются 
злободатными, родными духу тьмы. 

Вот почему древняя Церковь отлучала пропустив¬ 
ших три литургии. 

Даруй, Господи, Свою благодать и любовь тем ча¬ 
дам моим, которые любят Твою литургию, и сподоби 
и там, где я буду ее оканчивать, быть им со мною. 

Беседа десятая 
ЕВХАРИСТИЧЕСКИЙ КАНОН 

Други мои. Дорогие мои. Была на свете бездна, 
пропасть страшная, ужасная. Она была темна, потому 



что в мрак ее не проникало ни одного луча солнца, 
она была душна, потому что воздух в ней не освежал¬ 
ся ни одной струйкой чистого воздуха; она была 
полна всяких гадов, змей, зловоний. И в этой бездне 
томились заключенные, томились, полные тоски и 
скорби. И вдруг в эту пропасть слетел чудный, могу¬ 
чий Орел. Он распростер свои два крыла и восклик¬ 
нул: «Вы все, томящиеся в этой бездне, заключенные, 
тоскующие, задыхающиеся, возьмитесь за мои крылья, 
держитесь за них крепче, и я понесу вас на высоту, 
к солнцу». 

Поверили заключенные Орлу, крепко ухватились 
за его крылья, и могучий Орел понес их из бездны. 

Все выше и выше поднимался он и те, кто дер¬ 
жался за его крылья. Вот уже показалась земля, но 
Орел не останавливался. «Мы уже видим дорогой 
наш свет, спасибо тебе. Куда же ты еще нас не¬ 
сешь?» — говорили они Орлу. «Только держитесь 
крепче, я понесу вас выше, к самому Солнцу». И Он 
стал возноситься все выше и выше. Миновал небо, 
блистающее лучезарными светилами, пролетел второе 
небо, достиг третьего, небеса небес, но и здесь не 
остановился, но поднялся к Самому Престолу Вечно¬ 
го Солнца и здесь, перед лицом Всемогущего, сложил 
свою ношу. 

Други мои, этот Орел — Христос, Спаситель наш. 
Бездна, куда Он входил, — ад, преисподняя, где в 
цепях, в узах сатаны, томились заключенные ветхоза¬ 
ветные люди: пророки, праведники и все другие 
умершие. К ним-то, скорбным, и слетал Орел, потому 
что Орлом называет Его текст Священного Писания. 

К этим-то страждущим сошел Воскресший Гос¬ 
подь, когда на земле никто не знал о Его восстании, 
когда там еще только загоралась заря воскресения. 

Я уже говорил, возгласами «Щедротами Едино¬ 
родного Твоего Сына...», «Мир всем», «Возлюбим 



друг друга...» оглашают первую проповедь воскресе¬ 
ния во аде. 

Пение Символа веры означает восторг тех первых, 
кому была принесена эта весть. Возглас «Горе имеим 
сердца» есть момент появления во аде Самого Изба¬ 
вителя. Он появился — и развеялся мрак адской 
бездны. Он появился — и упали врата вечные. Он 
появился — и упали узы с заключенных там людей. 
Воскресший стал на этих вратах, попирая их и узы 
ногами, как изображено это на картине Влахернского 
храма. 

Первого Господь воззвал падшего Адама, тот схва¬ 
тил могучее крыло — руку Спасителя и прильнул к 
Ней в восторге благодарности. С другой стороны — 
Ева. Она не смеет даже взглянуть на Избавителя и 
упала ниц. Дальше пророки, другие ветхозаветные 
праведники идут «веселыми ногами», Пасху хваляще 
вечную. 

Итак, возведение из ада умерших воспоминается 
возгласом: «Горе имеим сердца». Но теперь есть ад: 
страшный, мрачный, ужасный, испорченностью тяже¬ 
лый, — ад души. Это тогда, когда душу охватывает 
тоска одиночества, когда кажется, что ты всеми забыт, 
оставлен, когда душа погружается в бездну страстей, 
этих гадов жизни нашей. И в эту-то бездну отчаяния 
и греха слетает Орел — Спаситель, чтобы на Своих 
мощных крыльях вознести душу к Солнцу Незахо- 
димому. 

Эти крылья — Пречистое Тело Христово и Чест¬ 
нейшая Животворящая Кровь Его. Кто не знает 
этого ада, кто не переживал этих минут полного от¬ 
чаяния, полной оставленности и кто после причаще¬ 
ния Животворящих Христовых Таин не получал бла¬ 
годатной помощи и исцеления? А ведь эти всеисцеля¬ 
ющие Тайны Святые мы получили за Божественной 
литургией. Как же должны быть мы благодарны 
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Господу за эту жемчужину, дарованную нам! Святой 
Иоанн Златоуст говорит, что, если бы мы даже никог¬ 
да не вкушали Святых Таин, а только могли бы ви¬ 
деть, как их проносят перед нашими очами, и тогда 
мы должны были бы благодарить Господа, а мы спо¬ 
добляемся ведь и вкушать их. 

Моими устами, только что принявшими Святое 
Тело, моим языком, только что омоченным Животво¬ 
рящими Тайнами, взываю и к тебе, несчастный, скорб¬ 
ный друг мой, грешный, слабый, погрязший в страс¬ 
тях, изнемогающий в борьбе с искушениями, — приди 
сюда, к святой Чаше, и укрепишься, потому что 
здесь — сила; приди сюда, и возродишься, потому что 
здесь — Жизнь; приди сюда, и просветишься, потому 
что здесь — свет; приди сюда, и выйдешь из пропасти 
ада, даже если бы ты был в самых когтях сатаны, 
только приди сюда, потому что здесь — спасение. 

Только не медли, только не пренебрегай величай¬ 
шим даром Божиим, только сокрушенно воззови: 
«Помилуй мя». Верь, что здесь ты будешь услышан. 
Только поднимись от мирской заботы, от мирской 
суеты, полной похоти мира и нечистоты. Вознесись 
горе сердцем, возьми два спасительных крыла, иди к 
чистому источнику Божественной литургии. 

Святые отцы знали великую силу Божественной 
литургии и исповедовали свое благоговение перед 
нею. 

Батюшка преподобный Серафим, когда ему сказа¬ 
ли, что трудно ему, больному, ходить к литургии, от¬ 
вечал: «Да я на четвереньках приползу, если уж сов¬ 
сем не будет сил ходить». 

«Горе имеим сердца» — горе — к высоте, выше 
земного имеем сердца. Этот возглас призывает нас 
вознести свое сердце выше всего дольнего, земного, 
подняться вверх мыслию перед величайшим момен- 
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том в литургии. Хотя бы на это время забудь суету 
и заботу повседневной жизни. Будь, как ангел, пол¬ 
ным мыслию только о Боге и о служении Ему. Ведь 
здесь сейчас Он присутствует и благословляет тебя. 

Преподобный Серафим видел, как Господь Иисус 
Христос, окруженный тьмами Сил Небесных, от за¬ 
падных дверей шел к восточным, Своими распростер¬ 
тыми руками благословляя молящихся, покрывая их 
руками, как крыльями. 

Видели Его и другие святые, видели и чувствова¬ 
ли присутствие Его древние христиане. Только мы 
своими кротовыми сердцами, никогда не поднимаю¬ 
щимися ввысь, мы не видели Его. Но стоит нам толь¬ 
ко немного подняться над нашими заботами о земном, 
и уже ощущаем мы Его близость. 

Вот почему на призыв вознестись горе древние 
христиане все, сколько их было в храме, возглашали: 
«Имамы ко Господу», имеем сердца, вознесенные ко 
Господу. У нас теперь так отвечают только певцы. 

Призыв «Горе имеим сердца» приготовляет нас к 
торжественной части Божественной литургии, которая 
начинается возгласом «Благодарим Господа» и окан¬ 
чивается «Даждь нам едиными устами...» Часть эта 
называется Евхаристическим каноном, или еще Евха- 
ристиею протяженною. 

Слово греческое «Евхаристия» означает благода¬ 
рение, «канон» означает правило, образец. 

Эту часть называют образцом благодарения пото¬ 
му, что она именно и служит благодарением Господу 
за Его величайшие дары. Евхаристиею протяженною 
названа эта часть потому, что она отличается очень 
протяженным пением, во время которого священник 
тайно читает длинные умилительные молитвы. Евха¬ 
ристический канон — самая важная, самая трогатель¬ 
ная, самая страшная часть Божественной, таинствен- 



ной, чудной, великой, священнейшей литургии. Это — 
ядро ее. И замечательно, что эта часть сохранилась 
до нас так, как составили ее святые апостолы: Иаков, 
первый записавший Божественную литургию, Павел, 
принесший в нее молитвословия, услышанные им от 
ангелов, тайновидец Иоанн Богослов. 

Проскомидия, литургия оглашенных, литургия вер¬ 
ных — все они со временем потерпели многие изме¬ 
нения, сокращения, но Евхаристический канон остал¬ 
ся без всякого изменения. Рука позднейшего писателя 
Святой Церкви не коснулась богодухновенных мо- 
литвословий его. 

Во всем христианском мире и в церквах всех ве¬ 
роисповеданий этот канон тот же, что и у нас, поются 
те же песнопения, читаются те же молитвы. Евхари¬ 
стический канон делится на б частей: 1) прославление 
Бога, 2) серафимовская песнь, 3) возношение, 4) бла¬ 
гословение Святых Даров, 5) поминовение святых, 
6) окончание канона, заключение. 

Первая часть Евхаристического канона — прослав¬ 
ление. Мы прославляем, благодарим Господа за ми¬ 
лость Его к нам. «Благодарим Господа», — возглаша¬ 
ет священник в алтаре или архиерей на амвоне, 
осеняя молящихся свечами дикирия и трикирия. В 
ответ верующие поют: «Достойно и праведно...» Как 
видите, здесь указываются свойства Божии, Бога не¬ 
изреченного. 

Особенно знаменательно имя Божие — «Сый» — 
это таинственное великое имя Господь Сам Себе на¬ 
рек в Ветхом Завете, когда Моисей у купины горящей 
спросил: «Как я назову Тебя, когда меня спросят о 
имени Твоем?» — «Скажи, что Я Иегова, — ответил 
Бог, — потому что Я Господь твой». «Сый, Сущий» — 
по-еврейски Иегова. Велико значение этого имени, 
оно значит, что истинно существует всегда, вечно 



только Бог. Мы же, если живем, действуем, движемся, 
то только потому, что Он соизволяет нам это. Без 
Него — мы ничто, не было бы Его — не было бы и нас, 
и земли нашей, и всего мира. 

«Сый, прежде Сый» — клятвенно звучит это вы¬ 
ражение, оно показывает, что мы призываем это свой¬ 
ство Божие как незыблемую истину. И этого-то Бога, 
Сущего, далее благодарит священник: «и Ты Едино¬ 
родный». Вот за что мы благодарим Господа, благода¬ 
рим и за то, что Он принимает служение у Чаши на¬ 
ше, человеческое, тогда, когда Ему предстоят тысячи и 
тьмы Сил Небесных. Но не их искупил Своею Кро- 
вию Сын Божий. Не для них приходил заклатися, а 
для нас, грешных, слабых. 

Это благодарение еще лучше выражено у Васи¬ 
лия Великого, литургия которого гораздо длиннее ли¬ 
тургии Иоанна Златоустого. По немощи человечес¬ 
кой, чтобы всем дать возможность побывать за литур¬ 
гией, сокращалась она постепенно. 

Литургия Василия Великого совершается теперь 
только десять раз в году. Вот молитва, которая чи¬ 
тается за этой службой. Со времени патриарха Ни¬ 
кона к словам «Достойно и праведно» прибавлены 
остальные, которые поясняют два первых слова. Вот 
о чем должны мы возносить свои молитвы. «Горе 
имеим сердца», чтобы благодарить, чтобы прославить 
Господа. 

Я же, слабый, паче грешнейший, снова и снова 
зову устами, омоченными Божественною Кровию: 
«Идите к литургии, поймите, что сделанное вами в тот 
час, когда совершается литургия, сделанное не по 
нужде, не по приказанию, а потому, что вам не за¬ 
хотелось пойти на <Божественную> службу, сделан¬ 
ное таким образом не будет вам во благо, оно уже 
сгнило в самом начале, лишено благословения Бо¬ 
жия». 
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Беседа одиннадцатая 
СЕРАФИМОВСКАЯ ПЕСНЬ 

Прошлый раз, други мои, я объяснял первую часть 
Евхаристического канона, называемую «прославлени¬ 
ем». Вторая часть носит название «Серафимовская 
песнь». 

Други мои, произведениям знаменитых писателей 
мы посвящаем много времени, изучаем их долго, тща¬ 
тельно. Если творениям гнилого, всегда несовершен¬ 
ного, ничтожного человеческого ума мы уделяем так 
много внимания, то как же усердно, тщательно, под¬ 
робно мы должны изучать произведения и творения 
ума, просвещенного Духом Святым! 

И какой благословенный восторг, какой священ¬ 
ный трепет должны охватить душу, когда произносят 
название «Серафимовская песнь». Песнь серафимов, 
которые ближе всего предстоят Престолу Вседержи¬ 
теля, которые пламенеют огнем любви Божественной, 
как говорится в одном тексте священном. Любовь се¬ 
рафимов — пламенно горящая. 

И эти огнепламенные служители Господа несмол¬ 
каемо прославляют Его, неустанно воспевают: «Свят, 
Свят, Свят Господь Саваоф, полны суть небеса и зем¬ 
ля славы Твоея». 

Други мои, кто же слышал эту дивную песнь, ка¬ 
кой композитор передал эту небесную музыку? 

Пять человек, возлюбленные мои, слышали небес¬ 
ное пение, пять композиторов воспроизвели славосло¬ 
вие огнезрачных серафимов: три человека в Ветхом 
Завете и два в Новом. Слышал песнь серафимов 
божественный Исаия, восторженно провозвестивший 
Божественную литургию в Ветхом Завете. 

В шестой главе своей книги рассказывает он так: 
«В год смерти царя Озии <видел я Господа, сидяще¬ 
го на Престоле высоком и превознесенномъ. . В 
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трепете закрывали серафимы лица свои, не дерзая 
взирать на лице Божие». Как же мы должны трепе¬ 
тать, когда Он сподобляет нас не только взирать, но 
и принимать Его устами нашими в Таинстве святого 
причащения! Подумайте, други мои, какая великая 
милость Божия является нам в это время. 

Второй, слышавший песнь серафимов и видевший 
их, был благоговейный Иезекииль (первая глава его 
книги). Он узрел Престол Господа, поддерживаемый 
четырьмя животными, которых теперь изображают 
около четырех евангелистов. 

В память этих животных произносятся в Боже¬ 
ственной литургии слова: «Поюще, вопиюще, взываю- 
ще и глаголюще». Поюще — орел, вопиюще — телец, 
взывающе — или, по-гречески, рыкающе — лев, глаго¬ 
люще — человек. При произнесении этих слов диа¬ 
кон звездицею ударяет по дискосу четыре раза в па¬ 
мять голосов этих животных, поддерживающих Прес¬ 
тол Господа Саваофа. 

Третьим видел славу Божию муж желаний про¬ 
рок Даниил: «Ветхий денми воссел на престоле и ты¬ 
сячи тысяч и тьмы тем* служили Ему. Реки огнен¬ 
ные протекали перед Ним...» 

В Новом Завете видел Господа пребожественный 
апостол Павел, который был возведен до третьего 
неба и слышал глаголы, которые человеку невозмож¬ 
но пересказать. 

Наконец, Иоанн Богослов, тайновидец апостол, на 
острове видел Господа в образе величавого Сына 
Человеческого и описал это видение в своем Откро¬ 
вении. 

Вот кто пересказал апостолу Иакову и другим 
творцам литургии Божественной серафимовскую 
песнь. 

* Тьма (тма) — 10000; тьма тем — бесчисленное множество. — 

Ред. 
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Вы подумайте только, други мои, чью песнь воспе¬ 
ваем мы: серафимовскую, ангельскую. Одно название 
уже освящает наши уста, ибо не думайте, что ничего 
не значит, когда вы произносите имя ангелов, святых, 
сладчайшее имя Господа Иисуса Христа, Пресвятой 
Богородицы. Нет, эти имена не просто произносимые 
нами слова; если они произносятся с должным вни¬ 
манием и благоговением, они освящают нас и призы¬ 
вают на нас благодатную милость и помощь тех, чье 
имя мы произносим: «Господи Иисусе Христе, Сыне 
Божий, помилуй нас, грешных», «Пресвятая Богоро¬ 
дице, спаси нас». Произносимые вначале устами, они 
переходят затем в сердце. Только мы-то не произно¬ 
сим их как должно, вот почему и не чувствуем бла¬ 
годатного воздействия на нас этих слов. Если бы мы 
призывали их, хотя бы так, как зовем скот, который не 
идет долго к нам, то и тогда чувствовали бы силу 
имени святого. 

Но у нас и этого нет. Холодны наши уста, не под¬ 
нимаются наши слова молитвы к святым, не связы¬ 
вают нас с ними. «Свят, Свят, Свят», — непрестанно 
день и ночь вопиют серафимы. Двумя из своих крил 
они закрывают лица, так благоговеют они перед Все¬ 
могущим, что не дерзают и считают себя недостойны¬ 
ми взирать на святой лик Господа. Двумя Крилами 
закрывают ноги и двумя крилами летают. 

В то же время, как в храме верующие повторяют 
славословие серафимов, священник тайно молится: 
«С сими и мы блаженными силами...» 

В этой молитве объясняется, почему мы должны 
благодарить Господа, почему Ему несмолкаемые пес¬ 
ни поют серафимы. 

«Свят и Пресвят» Он потому, что так мир возлю¬ 
бил, «якоже Сына Единороднаго дати изволил, да 
всяк веруяй в Него не погибнет». 



Вот причина такого восторга на Небесах, такого 
трепетного благоговения. Господь — Творец мира и 
их, светлых духов. Господь Всемогущий и Страшный, 
на Которого небожители не смеют взирать, Он так 
возлюбил мир грешный, нечистый, полный греха, зла 
и похоти, полный скверны, этот мир Он так возлюбил, 
что отдал Сына Своего Единородного за спасение 
его. Подумайте, дорогие мои, отдал Сына Своего. 
И этот Сын пришел, проповедуя мир и любовь; но те, 
для кого Он пришел, вознесли Его на крест, осудили 
на нестерпимые муки, предали на смерть. 

Содрогнулись небеса, вое колебалась земля самая, 
серафимы трепещут, херувимы в недоумении подвиг¬ 
лись, престолы, господства, власти, начала, архангелы и 
ангелы* в страхе и смятении. Сын Единородный, 
пред Которым они в трепете предстоят, Он, унижен¬ 
ный, изнемогающий, — умирает на кресте. 

Знаменитый художник Васнецов удивительно 
изобразил это на картине, которая носит название: 
«Тако возлюбил Бог мир». Небо покрыто темными 
тучами, из которых так и кажется, что слышатся 
раскаты грома, зигзаги огненных молний прорезывают 
тьму, покрывающую землю, и освещают крест, на 
котором умирает Сын, и выше туч, на Престоле, Вет¬ 
хий денми взирает на землю. Перед ним толпятся се¬ 
рафимы, испуганные, пораженные изумлением. Один 
из них простер к Нему руки, как бы вопрошая Его 
об этой тайне, непостижимой даже для его светлого 
разума, другой прильнул к плечу Саваофа, полный 
трепета, он даже петь перестал, замолкла на время его 

* Ангелов существует бесчисленное множество. В трак¬ 
тате «О небесной иерархии» Дионисия Ареопагита подробно 
описан строй ангельской иерархии, которая состоит из трех 
триад: 1) серафимы, херувимы, престолы; 2) господства, силы, 
власти; 3) начала, архангелы, ангелы. — Ред. 
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торжественная песнь. Два других серафима поверг¬ 
лись ниц пред Престолом и утопают в облаках. 

«Тако возлюби Бог мир, что Сына Своего Едино¬ 
роднаго отдал, да верующие в Него не погибнут». 

Други мои, возлюбленные мои, понимаете ли вы 
эти слова? «Возлюбил Бог мир», и Сын его, полный 
той же любви, сошел на землю, принял зрак раба*, 
принял всякое уничижение и, наконец, умер позор¬ 
ною смертию. И мало того: Он — Сын Единородный 
Бога, Единосущный Ему, на вечере, взяв хлеб, прело¬ 
мил его и дал, говоря: «Приимите, ядите...», и чашу 
подал, говоря: «Пийте от Нея вси...» Причастив так 
своих учеников, Он этот же драгоценный дар пере¬ 
дал и нам, верующим в Него. Мы вкушаем Тело Его 
и пьем Кровь Его. 

Его Кровию мы омочаем язык наш и уста нечис¬ 
тые, скверные. Этот дар Божественный проникает в 
существо наше, проходит во все составы наши. Он 
дал нам литургию Божественную, во время которой 
каждый раз таинственно приносится страшная жерт¬ 
ва. Так велика любовь Бога к нам, так бесконечна, 
что она простирается на весь мир, на все твари, даже 
на природу. Ведь только потому, что приносится эта 
жертва, земля дает свои плоды. Земля же эта прокля¬ 
та была, ведь она должна была приносить терние. И 
если мы едим хлеб, то только потому, что он нужен 
для Божественной литургии, что он каждый день воз¬ 
лежит на жертвеннике и на престоле в память Агнца 
закланного; каждый день служит тайной страшной 
жертве. И пока совершается Божественная литургия, 
я ничего не боюсь: ни голода, ни червей, ни засухи, ни 
града. Я знаю, что хлеб нужен для литургии и земля 
даст его. И если бы небо стало медным, если бы земля 
высохла и окаменела, я не боялся бы, что мы погиб- 

* Зрак — внешний вид. Зрак раба — немощнейшее состояние 
человеческой природы. — Ред. 



нем. Нет. Жертва приносится, священник возглаша¬ 
ет: «Твоя от Твоих». И земля даст то, что нужно воз¬ 
нести при произношении этих слов. Не боясь ничего, 
надеюсь на Бога, «тако возлюбившего мир». 

Но горе, если перестанет совершаться Божествен¬ 
ная литургия; горе, если прекратится бескровная 
жертва. Тогда погибнет мир. Земля не даст плода, 
потому что она проклята и живет только благодаря 
неизреченной любви Его и Ему служит хлебом. 

Солнце не даст света, потому что оно нужно для 
произрастания хлеба для литургии Божественной. 

Все умрем, потому что все мы живем только Хрис¬ 
том нашим. Но я верю, что не прекратится соверше¬ 
ние литургии, и серафимы будут вместе с людьми 
вечно воспевать: «Свят, Свят, Свят Господь Бог Са¬ 
ваоф...» 


Беседа двенадцатая 
СЕРАФИМОВСКАЯ ПЕСНЬ 
(продолжение) 

Сегодня я хочу подробнее остановиться на второй 
части Евхаристического канона — серафимовской пес¬ 
ни. Что значат эти слова небольшого песнопения, ко¬ 
торые святой пророк Исаия услышал в своем дивном 
видении: «Свят, Свят, Свят». Эти слова, думаю, всем 
понятны, понятно и то, почему они повторяются три 
раза. В Ветхом Завете мы часто встречаем указания 
на три Лица Пресвятой Троицы. 

Серафимовская песнь исповедует этот наш вели¬ 
чайший догмат. Слово же «Саваоф» требует объясне¬ 
ния. При переводе с еврейского имя Саваоф бук¬ 
вально значит «Господь воинств». Великое это наи¬ 
менование. Вы вдумайтесь в него. Бог называется 
Господом воинств. Это, прежде всего, потому, что Он 



есть Творец воинств Небесных. Но еще значит такое 
имя то, что Господь особенно благословляет, особенно 
охраняет всех тех, кто воинствует во имя Его, борясь 
со своими страстями, с диаволом, с миром сим прелю¬ 
бодейным и злым, и встает на защиту имени Господа 
против врагов Его. 

Не любит Господь слабых духом, робких, вялых. 
Он требует от нас мужественного, стойкого исповеда¬ 
ния Его. Церковь Божия прославляет святителей, 
праведных, преподобных, но высокую награду Гос¬ 
подь обещает мученикам, тем, которые испытали фи¬ 
зические телесные муки за Него, или тем, которые 
переносят духовные муки: насмешки, гонения, пресле¬ 
дования, клевету за прославление имени Его. Этих 
особенно прославляет Господь. И нас учит, чтобы мы 
без боязни стояли крепко на страже Его Церкви, не 
боясь страданий и преследований, защищая ее уставы, 
ее установления, ее догматы, мужественно переносили 
всякие искушения и напасти от врагов, особенно слуг 
князя тьмы; стойко, настойчиво боролись с грехом, 
страстями своими. Таких борцов крепких особенно 
Своей милостью покрывает Господь, особенно про¬ 
мышляет о них, особенным вниманием, ласкою Его 
пользуются они. 

Как земной полководец заботится о жизни своих 
воинов, знает каждого в лицо, знает нужду каждого, 
так Господь воинств, Господь — Полководец Небес¬ 
ный заботится и знает лицо каждого из своих вои¬ 
нов. Все Его пророки, все Его апостолы были в то же 
время воины Его. Все они вынесли тяжелую борьбу 
и понесли подвиг мученичества за исповедание имени 
Его. И какою любовью, заботой, защитой обнимал 
Господь всех этих служителей, воинов Своих. 

Вот, дорогие мои, в то время, когда поют эти сло¬ 
ва: «Свят, Свят, Свят», молитесь, чтобы Господь дал 
вам мужество в борьбе с грехом, чтобы укрепил вас 



бодро стоять на страже имени Его... Когда поют эти 
слова, загляните в себя, посмотрите в себя, кто вы, 
воины ли Царя Небесного, смело, отважно идущие на 
врага, диавола и слуг его, или вы — дезертиры, поки¬ 
нувшие поле битвы, позорно убежавшие от знамени 
своего полководца. Не забудьте правильно, крепко 
держать меч Господень — крест Его. Знамением кре¬ 
ста Его поражайте врагов видимых и невидимых. 

Оденьтесь, по слову апостола, во всеоружие спасе¬ 
ния. Мужественно стойте, защищая Церковь Божию 
и святое имя Господне. Господь воинств, пребываю¬ 
щий в сонме мучеников, подвижников, борцов Его со 
страстями, пошлет особенную милость. 

Дальнейшие слова: «Исполнь небо и земля славы 
Твоея» понятны вполне. Они значат: небо и земля 
полны славы Твоей, весь мир являет славу Божию. 

Следующее слово «осанна» я хочу пояснить вам. 
«Осанна» — по-еврейски «гош-и-она», по-гречески 
«осанна» — значит приветствие: «здравствуй, привет 
тебе», «пусть тебе будет хорошо». Вот как можно пе¬ 
ревести эти слова. 

Каждый народ высказывает свою радость, свой 
привет при встрече своих видных деятелей, например 
вождей, особенным восклицанием. Евреи выражали 
свои чувства этим словом «гош-и-она». В ветхозавет¬ 
ной Церкви праздновался так называемый праздник 
кущей, когда евреи выходили в поле, устраивали па¬ 
латки, убирали их зеленью и там проводили весь 
праздник. Дети еврейские, взяв в руки ветви, бегали 
по полю и при встрече помахивали друг другу и кри¬ 
чали «гош-и-она», то есть «приветствуем вас», «здрав¬ 
ствуйте», «да будет вам радость». 

Этим же восклицанием дети (главным образом) 
встретили входившего в Иерусалим Христа Спасите¬ 
ля. Наше пение: «Осанна в вышних, благословен гря- 
дый...» выражает привет грядущему Христу. 



Серафимы, видя Его бесконечную любовь к лю¬ 
дям, видя Грядущего Его на жертву, с трепетом при¬ 
ветствуют Его, и весь мир вторит им, вся природа, все 
окружающее восхваляет Его. 

За что же весь мир приносит хвалу Господу? 
Разъясняет это нам тайная молитва священника. 

Когда в храме поют «Свят, Свят, Свят» — песнь 
серафимовскую, священник молится: «С сими и мы 
блаженными силами...» и заканчивает: «Приимите, 
ядите...» Вот то величайшее благо, которое даровал 
нам Господь, — Божественная литургия. Вот почему 
слетаются в храм тьмы тем трепещущих серафимов, 
трепещущих потому, что эти силы всегда предстоят 
близко Престолу Господню, находятся в состоянии 
трепета, восторга любви. А мы, люди, которым дается 
это благо, мы уходим от него, нам некогда пойти на 
литургию, мы меняем ее на рынок, на заботы земные. 

Други мои, бойтесь этого, бойтесь потерять благо 
дарованное. Потеряем его — потеряем все, потому что 
оно — источник нашей жизни. Вот пока то, что я хо¬ 
тел сказать в сегодняшней беседе. 

А теперь мне еще хочется остановиться на Еван¬ 
гелии, которое мы сейчас слышали и которое меня 
всегда так умиляет. Евангелие рассказывает о явле¬ 
нии Иисуса Христа двум апостолам, идущим в Эмма- 
ус. Сначала они не узнали Иисуса, и только когда Он 
взял хлеб, преломил и дал им, открылись их очи, и 
они узнали Господа. 

Это явление Господа говорит нам о Божественной 
литургии. Здесь тоже Господь не является открыто, а 
под видом хлеба и вина, и только в таинстве святого 
причащения открывает нам Себя. 

Самые действия, которые совершает Господь, по¬ 
вторяются в литургии, где тоже хлеб и вино благо¬ 
словляются, раздробляются и даются причащающим¬ 
ся. Только в преломлении хлеба узнали ученики 



Господа, только в Божественной литургии мы можем 
познавать Его. «Не горело ли сердце в нас, когда Он 
беседовал с нами?», — спрашивали себя апостолы, 
когда оставил их Господь. И наше сердце загорается 
от огня святого причащения. 

Любите же Святую литургию, потому что в ней 
отражается Свет — Тихий Христос, любите, потому 
что только в литургии вы можете узреть, почувство¬ 
вать Христа. 


Беседа тринадцатая 
ВОЗНОШЕНИЕ ДАРОВ 

Жили, дорогие мои, две семьи, помещались они в 
необъятно большом доме. Но в жизни этих семейств 
была большая разница: одна семья помещалась в 
светлой половине дома, другая — в темной. У первой 
семьи в ее половине были большие светлые окна, 
через которые проникал яркий свет, чистый, чудный 
воздух, открывался для глаз прекрасный вид. Само 
помещение, благодаря свету и воздуху, было вполне 
пристойно в санитарном отношении: сухо, тепло, чи¬ 
сто... Люди, жившие, были всегда здоровы, жизнера¬ 
достны. Другая половина дома не имела окон, потому 
там было мрачно, темно, холодно. А главное, там 
всегда поднимались вредные испарения и зловоние, 
потому что дом был расположен в низкой, болотистой 
местности. Люди, помещавшиеся в этой части дома, 
часто болели, были бледны, вялы, мрачны. 

Други мои, дом — это мир наш. Светлые окна 
первой половины — Божественная литургия. 

Я, грешный, решаюсь сказать, что в этой святой 
службе, в это окно, открывается мне такой дивный, 
прекрасный вид блаженства вечного, что сердце, ка¬ 
жется, не может вместить чувства величайшей благо¬ 
дарности к Богу, ниспославшему такой дар. Живущие 



в светлой половине — это те, которые веруют в Хри¬ 
ста, которые посещают Божественную литургию, ды¬ 
шат благоуханием Божией благодати, изливаемой в 
этой великой службе, пользуются теплотою любви и 
светом Солнца правды. Эти люди здоровы духом, 
светлы, мирны, потому что на них распространяется 
исцеляющая сила Духа Святого. 

Живущие в темной половине — это те, кто не 
хочет быть с Христом, кому не дорога священная ли¬ 
тургия. Бедные эти люди, они не испытывают тепла 
благодати Христа Спасителя. Жизнь их полна злово¬ 
ния и гнили, потому что испарения и зловония страс¬ 
тей проникают в их души. У них нет окна, вентиля¬ 
ции, чтобы очистить свои души от этой гнилости, а 
потому порой так темна, мрачна жизнь этих людей. 

Потому-то я и зову вас, дорогие мои, посещать 
Божественную литургию, потому и хочу я, чтобы вы 
любили ее и понимали, что она — свет, озаряющий 
самые темные бездны греха. Она — тепло, согреваю¬ 
щее самый лютый холод души. Она — любовь, и ра¬ 
дость, и жизнь. 

Сегодня я хочу объяснить вам третий член Евха¬ 
ристического канона — возношение Святых Даров, но 
сейчас хочу еще раз остановить ваше внимание на 
серафимовской песни, именно на тайной молитве свя¬ 
щенника в этот момент литургии Василия Великого. 
Эта молитва — всеобъемлющий огнепламенный гимн 
Господу, Творцу и Промыслителю, излившему на лю¬ 
дей Свои неисчислимые милости. Здесь каждое слово 
полно смысла, каждое слово является творением глу¬ 
бочайшей мудрости и благодати. 

Недаром святой Василий Великий молитвою дол¬ 
гою и постом готовился к составлению Божественной 
литургии, потом однажды в пламенном молитвенном 
экстазе повергся он пред престолом, создал свои див¬ 
ные молитвословия и записал их. Вот эта молитва 



второго члена серафимовской песни. Эта молитва, ве¬ 
роятно, заимствована святым Василием у самих сера¬ 
фимов, которые сослужили этому дивному мужу. «С 
сими блаженными силами... Свят еси яко воистинну 
и пресвят...» Обратите внимание, опять слово «вои¬ 
стину», опять клятвенное заверение в истинности 
того, что исповедуется здесь: «Пресвят, и несть меры 
великолепию святыни Твоея...», и далее объясняется 
это великолепие, то есть красота великая Божия, «яко 
правдою... создав бо человека», и рассказывается о 
создании человека, о его блаженстве и грехопадении, 
об обещании спасения — «устрояя ему еже от паки¬ 
бытия спасение в Самем Христе Твоем». Обратите 
внимание: «спасение в Самем Христе Твоем». Основ¬ 
ной камень нашей веры. Долго перечисляются все 
виды милости Божией, явленные грешному роду че¬ 
ловеческому. «Пророки послал еси», и далее до слов 
«егда прииде исполнение времен»; здесь говорится, 
как видите, о Христе, Который «истощи Себе, зрак 
раба прием...»; и далее, посмотрите, какое исповеда¬ 
ние подробное, глубокое смирение и снисхождение 
Богочеловека, цель Его пришествия в мир. «И пожив 
в мире сем... стяжав нас Себе люди избранны, цар¬ 
ское священие, язык (то есть народ) свят». Слышите, 
кто мы, благодаря Искупительной жертве Христа? — 
Царское священие, народ святой. «И очистив... про- 
дани под грехом» (диавол куплю совершил, купив 
нас грехом). И Христос, смотрите, «сошед крестом во 
ад... путь сотворив всякой плоти». О том, как я гово¬ 
рил, слетал [Орел] во ад ради нас всех, «путь со¬ 
творив всякой плоти к воскресению из мертвых». 

Далее говорится о воскресении и грядущем суде. 
Так кратко, но ярко, точно и глубоко излагается вся 
история человечества от сотворения его и до после¬ 
днего суда. Какое совершенство исповедания. И, на¬ 
конец, словами заключительными «Остави нам», пере- 



ходим к третьему члену Евхаристического канона, к 
возношению Святых Даров. 

В литургии Иоанна Златоустого этот переход 
совершается словами «Приимите», [которые] священ¬ 
ник произносит громко, и их нужно принимать как 
слова Самого Господа Иисуса Христа. Он Сам при¬ 
зывает нас святейшими драгоценными словами, кото¬ 
рые произнес Он в ночь Своих страданий. Неужели 
мы останемся глухи к этому Божественному призыву, 
в то время как в храме отвечают на это возвещение 
Христа Спасителя двукратно «Аминь», то есть имен¬ 
но, именно, верно? Священник тайно читает: «Поми- 
нающе убо...» и заканчивает эту краткую молитву 
возглашением: «Твоя от Твоих...» 

В литургии Василия Великого прибавляются сло¬ 
ва: «Сие творите в Мое воспоминание». 

В архиерейском служении более наглядно, чем в 
священническом, подчеркивается та мысль, что слова 
«Приимите» произносит Сам Господь Иисус Хрис¬ 
тос. Вы замечали, что перед чтением Евангелия омо¬ 
фор с архиерея снимается. Я объяснял вам, что 
омофор — самая любимая одежда Спасителя. Это — 
заблудшая овца, которую Пастырь добрый берет на 
плечи Свои. Снимая омофор, архиерей является про¬ 
стым служителем престола Божия, потому что пред¬ 
полагается, что Господь не через него, а иным обра¬ 
зом — через Евангелие, например — вещает людям. 
Но перед возношением Святых Даров на плечи ар¬ 
хиерея опять возлагается малый омофор. Он уже не 
служитель алтаря, смертный, грешный, немощный. 
Нет, перед Престолом стоит Сам Господь, Его Святей¬ 
ший образ изображает архиерей. Его голос зовет нас: 
«Приимите...» Внимайте словам нашего Спасителя, 
со страхом благоговейным слушайте их, хотя на это 
короткое время забудьте все мирские дрязги, всякие 
раздоры и житейские заботы. 



Словами «Приимите, идите» начинается третий 
член Евхаристического канона — возношение Святых 
Даров. Воспомянув Божественные слова Божествен¬ 
ного Учителя, на Тайной вечере произнесенные, свя¬ 
щенник берет в руки святую Чашу и дискос и, подни¬ 
мая горе, ввысь, возглашает: «Твоя от Твоих Тебе 
приносяще о всех и за вся». На клиросе поют: «Тебе 
поем, Тебе благословим...» Объясню слова возгласа: 
«Твоя от Твоих». «Твоя» произносит священник, ука¬ 
зывая Господу на хлеб и вино и как бы говоря: 
«Твоя — Твои дары — плоды земли Твоей, данные 
нам, приносим мы Тебе», потому что, повторяю, как 
уже неоднократно говорил я вам, земля только пото¬ 
му и приносит плоды — хлеб, виноград, потому толь¬ 
ко она вознаграждает нас за труд, только потому, что 
хлеб и вино каждый день приносятся на святой прес¬ 
тол при совершении Божественной литургии. Не нам, 
не для нас, грешных, покрытых язвами греха, не для 
нас дает земля свои плоды, не стоим мы их,—она 
дает их для бескровной жертвы и будет давать, до¬ 
коле совершается на земле страшная святая литур¬ 
гия. «Твоя от Твоих», то есть от Твоих рабов, от 
Твоих людей. «Тебе приносяще», Тебе приносим «о 
всех и за вся». О всех — можно объяснить так: о 
всех грехах, о всех беззакониях. Какие великие, ка¬ 
кие благодатные слова: «о всех» — за всех, за все 
грехи приносится эта жертва, беззакония всякие омы¬ 
ваются пролитою за нас кровию. Грешник бедный, 
грехами покрытый, как проказою; грешник, упавший 
в пропасть страстей, восклони* голову, укрепись на¬ 
деждою, потому что и за твои грехи, и за твои не¬ 
правды возносится жертва Тайная любви бесконечной 
Бога к человеку. 

Вот какое обещание радостное, вот какой дар 
имеем мы в Божественной литургии. «И за вся» — 
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этими словами выражается благодарение Господу за 
все Его милости к нам. Мы приносим Тебе дары Твои, 
Твоей земли, от Твоих рабов с искуплением за все их 
согрешения и в благодарность за все Твои великие 
милости и благодеяния. Вот, что говорит этот возглас 
священника. 

Теперь посмотрите, как держит священник святую 
Чашу и святой дискос. Вознося их горе, он держит 
руки сложенными крестообразно, поднимая возноси¬ 
мые Дары, он как бы закрывает себя знамением крес¬ 
та. Какой здесь глубочайший смысл. Священник — 
человек, он грешен, как и все, и, может быть, даже 
грешнее всех, и он осмеливается приносить эту страш¬ 
ную жертву, перед которой трепещут самые серафи¬ 
мы, самые первые из чинов ангельских, предстоящих 
Престолу Божию. Он осмеливается приблизиться к 
святому престолу, на котором ведь по освящении Да¬ 
ров будет возлежать Господь Славы, Господь воинств 
Небесных. 

Да как же осмеливается этот бедный немощный 
грешник быть так дерзновенен? Как молния, как 
огонь небесный не сожжет его, не испепелит его? И, 
трепеща за свою немощь, ужасаясь своей службы, 
священник, поднимая руки, сложенные крестообразно, 
как бы говорит: «Нет, Господи, не я, не мои руки 
нечистые возносят эти Дары, на кресте Твоем я воз¬ 
ношу их Тебе, крестом Твоим покрываюсь я, на крест 
Твой надеюсь я, совершая эту страшную Божествен¬ 
ную службу». Это знамение креста останавливает 
огонь небесный. Это знамение креста освящает свя¬ 
щенника от всякой скверны и страсти. И, покрываясь 
этим крестом, он безбоязненно стоит перед лицем 
Того, перед Которым и серафимы закрываются кры¬ 
льями. Но это знамение креста имеет и еще смысл. 
О всех возносится жертва, о всех грехах. Но как же 
мы смеем просить отпустить наши грехи, чем заслу¬ 
жили мы эту милость? 



Тем, что на каждом шагу забываем заповеди, тем, 
что каждую минуту своей самости, своим страстям 
служим? Как можем надеяться на прощение? — Да, 
можем надеяться, получаем прощение, получаем ми¬ 
лость Божию, потому что жертва за наши грехи воз¬ 
носится на кресте. Он покрывает всех, все наши без¬ 
закония, этот покров простирается над всем грешным 
миром прелюбодейным, во зле лежащем. «Господи, мы 
не стоим Твоей милости, мы полны всякой скверны, но 
у нас есть крестные муки Христа Твоего, мы на них 
указываем Тебе, мы этими язвами закрываемся, мы во 
имя крови Сына Твоего просим простить нас». 

Вот что говорят эти крестообразно сложенные ру¬ 
ки, вот почему дерзновенно осмеливаемся мы надеять¬ 
ся на прощение. И это прощение получаем мы в Бо¬ 
жественной литургии, она есть ось мира. Как колесо 
может двигаться, только утвердившись на оси, так 
наш мир, наше колесо жизни, может двигаться, только 
имея Божественную литургию, во время которой при¬ 
носится бескровная жертва. И знайте, что она прино¬ 
сится за всех. Пусть не превозносятся те, которые не 
хотят взглянуть в окно Божественной литургии, топ¬ 
чут в безумии драгоценную жемчужину, пусть, говорю, 
они не мнят, что могут жить без Божественной ли¬ 
тургии. 

Если они еще живут, если едят хлеб, если источ¬ 
ники дают воду, если солнце им светит и луна вос¬ 
ходит на небо, то только потому, что совершается Бо¬ 
жественная литургия, а без нее, за наши беззакония, 
давно бы попалил нас огонь небесный, давно бы 
сгнили мы в пропасти наших страстей, задохнулись бы 
в пучине житейских треволнений. Крест — вот наш 
якорь, Крест — вот наш покров; заслуги крестные, 
воспоминаемые каждый день за литургией, спасают 
весь мир от окончательной гибели... 

«Иже Крестом ограждаеми...» 



Беседа четырнадцатая 
ЛИТУРГИЯ - ЭТО ЖИЗНЬ 

О чем может говорить путник, который в знойной 
пустыне утолил мучительную жажду? О чем может 
говорить человек, нашедший драгоценную жемчужи¬ 
ну? О чем говорит больной, получивший исцеление? 
Исцеление от тяжелой смертельной болезни? 

Путник будет говорить об источнике, утолившем 
его жажду. Нашедший сокровище не перестанет го¬ 
ворить о полученном; исцеленный будет прославлять 
врача, давшего ему чудодейственное лекарство. Так и 
я, о чем могу говорить, получив несказанную милость 
Божию в Божественной литургии, как не об этой ли¬ 
тургии, святой, таинственной, великой, прекрасной. 

Сегодня скажу немного о четвертом члене Евха¬ 
ристического канона — об освящении Святых Даров. 
Скажу немного, потому что об этом можно столько 
говорить, что жизни человеческой не хватит, чтобы все 
рассказать. Да и невозможно нашим бедным, немощ¬ 
ным языком говорить о том, что и для ангелов — 
предмет удивления, что с трепетом созерцают серафи¬ 
мы, чего не могут вполне понять самые херувимы. 
Это — страшная Тайна Пресуществления Святых Да¬ 
ров, то есть превращения хлеба и вина в Пречистое 
Тело Христово и Пречистую Кровь Его. Нужно ска¬ 
зать, что этого четвертого члена Евхаристического ка¬ 
нона не выделяет католическая Церковь. Там при¬ 
знают, что с момента произнесения слов «Приимите, 
ядите» на святом престоле уже возлежит Сам Гос¬ 
подь. Наша православная Церковь считает, что Пре¬ 
существление Святых Даров происходит в то время, 
когда священник произносит слова: «И сотвори убо 
хлеб сей...» и дальнейшие святые слова, что и состав¬ 
ляет четвертый член Евхаристического канона. 



Вознося Чашу горе с возглаголанием «Твоя от 
Твоих», священник так молится в тайной молитве, в 
то время как в храме поют «Тебе поем...»: «Еще 
приносим Тебе словесную... службу» [и далее] заме¬ 
чательное слово «и мили ся деем», то есть делаем 
себя милыми Господу, близкими, дорогими. Вот как 
бесконечно велико милосердие Божие. Он позволяет 
нам считать себя милыми Ему. 

Затем священник три раза читает: «Господи, иже 
Пресвятаго Твоего Духа...» Затем, знаменуя крест¬ 
ным знамением хлеб, он говорит слова: «И сотвори 
убо хлеб сей...», знаменуя вино, говорит: «А еже в 
Чаши сей...», и, наконец, благословляя дискос и Чашу, 
произносит: «Преложив Духом Твоим Святым». 
Аминь, Аминь, Аминь. Произношение этих молитво- 
словий и есть именно страшный момент Пресуществ¬ 
ления. По учению Церкви, с этого момента на святом 
престоле возлежат уже не хлеб и вино, но самое Пре¬ 
чистое Тело Христово и самая Пречистая Кровь 
Христова, и священник повергается ниц перед этою 
святынею. С каким трепетом, с каким благоговением 
должны предстоять мы в этот момент пред лицем 
Самого Бога. Подумайте только, возлюбленные мои, 
ведь не кто-либо из святых, не ангелы Божии, но Сам 
Господь возлежит перед нами, перед Ним Самим воз¬ 
носим мы молитву. Перед этим чудом с трепетом 
предстоят серафимы, на Него с изумлением взирают 
херувимы, тьмы тем Сил Небесных сходят к престолу, 
только бы взглянуть на этот Дар, полученный людьми 
от неизреченной любви Божией. 

Этот момент Божественной литургии — основа 
всей жизни мира, этого жизненного колеса. Как без 
оси колесо не может двигаться и падает, так и наш 
мир, страстный, грешный, весь сгнивший от нечистоты 
беззакония, погиб бы, разрушился бы, уничтожил¬ 
ся бы, — если бы не освящался этим великим, тайн- 



ственным, страшным явлением Божественного Иску¬ 
пителя на престоле в храме. 

В этот момент освящается самый престол, и храм, 
и все молящиеся, освящается площадь вокруг храма, 
все дома данного прихода и живущие в них, освяща¬ 
ется их имущество, труд их, плоды их, освящается 
земля, дающая хлеб и вино для Божественной жерт¬ 
вы, освящается самый воздух. Природа служит чело¬ 
веку, дает ему необходимое для жизни только потому, 
что для него возлежит Святый Агнец, Господь наш 
Иисус Христос на дискосе и Чаше, под видом хлеба 
и вина. 

Страшный этот момент: все существо человека, все 
его чувства, мысли должны повергнуться ниц пе¬ 
ред этим явлением человеколюбия и милости Иску¬ 
пителя. 

И мир наш, грешный, беззаконный, будет суще¬ 
ствовать таким же, как и теперь, и земля будет 
производить плоды на пищу людям и животным, и 
солнце, и луна, и звезды дадут свет до той поры, пока 
на земле, на поверхности будет совершаться Боже¬ 
ственная литургия. Когда же с пришествием анти¬ 
христа верующие будут вынуждены уйти под землю 
и там совершать Божественную литургию, там возно¬ 
сить бескровную жертву, тогда погибнет наш мир, 
померкнут и двигнутся светила небесные, иссохнут 
источники, засохнет земля и не даст плодов. Тогда 
наступит то страшное время, о котором сказано, что 
будут просить горы и холмы: «Покройте нас». Но, 
пока в храмах лежит Пречистое Тело, пока поклоня¬ 
ются Ему люди, не страшна смерть, потому что, 
взирая на возлежащего Иисуса Христа, мы дерзновен¬ 
но надеемся на избавление. Господь, дающий нам 
Самого Себя, не может не услышать нас, когда мы к 
Нему взываем в момент появления Его на святом 
Престоле. 




НЕБО 



К ЧИТАТЕЛЯМ 


Читатель благочестивый! Богатое и привлекатель¬ 
ное духовное сокровище предлагается тебе! Чтобы за¬ 
интересоваться этим, нужно просмотреть хотя одно 
оглавление мыслей приснопамятного угодника Бо¬ 
жия — отца Иоанна Кронштадтского (Сергиева) о спа¬ 
сительной литургии, избранных из его творений. Он 
сам назвал ее «Небом на земле». А что может быть 
для христианина дороже, важнее, блаженнее Неба?! 
В этом — сердце нашей жизни! Но именно ради этой 
важности предмета, а также вследствие великого 
обилия мыслей и глубокого содержания духовных 
переживаний Божия служителя книгу эту подобает 
читать не только с обычным вниманием, но и с ре¬ 
лигиозным благоговением, с молитвой, перекрестясь. 
И должно прочитывать и перечитывать ее не один 
раз; тогда лишь можно усвоить все богатство его 
духовного опыта, тогда вполне откроется душеспаси¬ 
тельная польза святых мыслей и чувств батюшки. 

При этом нужно знать, что в нашей литературе 
лучшего изъяснения духа и смысла литургии нет 
вообще, а за границей — ничего нет подобного. 

Особенно же книга дорога должна быть для вся¬ 
кого пастыря: ему самому откроется великое сокро¬ 
вище, а тогда он и другим может открыть его. 

За молитвы праведника пастыря, отца Иоанна, да 
спасет и нас Господь на земле для Неба. 

Архиепископ Вениамин 




1. ВЕЛИКИЙ СЛУЖИТЕЛЬ ЛИТУРГИИ 

Насколько нам известна история Церкви, даже в 
лице святых ее, кажется, никогда не было такого вос¬ 
торженного совершителя, любителя, поклонника и 
восхвалителя Божественной литургии, как батюшка 
отец Иоанн Кронштадтский (Сергиев). Правда, мы 
знаем еще великого светильника и отца Церкви, свя¬ 
того Иоанна Златоуста, превозносившего высоту и ве¬ 
личие Евхаристии; и сам он, устрашенный безмерным 
значением ее, даже убежал сначала от священства, 
написав потом другу своему, некоему Василию, знаме¬ 
нитые семь слов о священстве, где он объясняет и 
причину своего малодушия, и высоту пренебесного 
таинства. Но все же, кажется, и этот великий учитель 
Церкви едва ли восторгался литургией, говорил о ней, 
влек к ней собственным восхищением и словом более, 
чем блаженный отец Иоанн. Он совершал ее еже¬ 
дневно, и часть своих дивных переживаний запечатлел 
в своем дневнике «Моя жизнь во Христе». Читая его, 
неотразимо увлекаешься подобными же чувствами 
почитания, сознания пользы и спасительности литур¬ 
гии и желанием участия в ней. И особенно ценны и 
убедительны его мысли потому, что все они написаны 
им с собственного опыта, взяты из его живой «жизни 
во Христе». Это не надуманные советы проповедника, 
не холодные размышления богослова, а пережитые 
восторги тайнозрителя откровений пречудесных. 
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А так как Церковь наша приняла его творения к 
употреблению, почитанием же памяти отца Иоанна, 
как праведника, освятила его мысли и чувства, то 
должно считать, что его суждения и переживания — 
вполне истинны, православны, благодатны, церковны, 
а значит, и для нас — несомненны, авторитетны, бес¬ 
спорны. 

Наконец, важно и то, что он жил в наши дни: мы 
его еще видели сами, созерцали его служение, служи¬ 
ли с ним и своими очами видели, что все, написанное 
им, было действительно его жизнью, его слово было 
делом. И нам, современникам великого служителя, 
особенно и дорого, и ценно, и убедительно, и увлека¬ 
тельно, что такой пламень веры и восхищенного 
опыта был в наши дни маловерия, охлаждения, безбо¬ 
жия, даже богоборчества. Точно пророческая молния, 
в лице отца Иоанна указан нам путь исхода из того 
мрака, который надвинулся на нашу Церковь и стра¬ 
ну еще при жизни батюшки,—это святая литургия. 

И понятным становится, почему в дни великого 
гнева Божия, еще при патриархе Тихоне, в России ум¬ 
ножились случаи частого причащения Святых Хрис¬ 
товых Таин: раз в месяц, чрез две недели, а иные и 
еженедельно. Недавно же пред Московскою Патри¬ 
архией поставлен был вопрос даже о разрешении ми¬ 
рянам ежедневного причащения*. 

А епископы, в частности митрополит Петроградс¬ 
кий Серафим (Чичагов), и сейчас убедительно зовут 
паству свою именно к литургии и причастию Святых 
Тайн, как вернейшему и сильнейшему средству про¬ 
тив духовного зла и натиска неверия на нашей 
родине: «Пока совершается Божественная, спаситель- 

* Ответ дан благоразумно осторожный: советуется присту¬ 
пать не так редко, как сложился прежний обычай, но и не чаще 
чем через неделю, с достойным приготовлением, конечно, при 
условии одобрения духовника. — А. В. Примечания автора подпи¬ 
саны А. В. (архиепископ Вениамин). — Ред. 



ная литургия, пока люди приступают к Божественно¬ 
му причащению, дотоле можно быть уверенным, что 
устоит и победит православная Церковь, что не по¬ 
гибнут во зле греха, безбожия, злобы, материализма, 
гордости и нечистоты русские люди, что возродится и 
спасется и родина наша. Потому,—убеждает святи¬ 
тель и клириков, и паству,—паче всего думайте о 
хранении, совершении и непрерывном служении (еже¬ 
дневном, даже многократном, на разных престолах) 
литургии. Будет она, будет и Церковь, и Россия!»* 

И точно, будто какую «новость» в этом призыве 
услышали мы «оттуда», из недр России... И даже 
странно показалось, а почему же мы, беженцы, так не 
думали и еще не думаем? Почему и сейчас и печать, 
и тайные думы говорят о разных путях спасения — 
только не об евхаристическом? Почему? Отчего? 

Ответ и на это мы найдем дальше в словах отца 
Иоанна. 

А теперь примем завет его, завет от опыта, и голос 
современной русской Церкви, тоже от живой жизни: 
главное спасение всех и всего в достойном соверше¬ 
нии литургии, в спасительном причастии Святых Тайн. 
Все остальное должно быть уже на втором месте. А 
«прочее» — земное — «приложится». 

С этим мы и приступим к изложению мыслей и 
чувств батюшки... Какое хорошее, родное, теплое это 
слово: «батюшка»... Свои переживания отец Иоанн 
записывал в форме отрывочных заметок, не связан¬ 
ных между собою, здесь же им придана система, по¬ 
рядок. Однако нередко мы увидим и повторение, и 
совмещение разных мыслей воедино. Но это лишь 
больше углубит в читателях мысли отца Иоанна; а 
плод их всегда будет одинаков: сознание величия, 
смысла, пользы и блаженства от литургии. 

* Кстати, митрополит Серафим был близким духовным уче¬ 
ником отца Иоанна, и, несомненно, в данном совете его отразился 
дух батюшки. — А. В. 



2. НЕБЕСНОЕ СЛУЖЕНИЕ 


«О, высота, о, величие, о, лепота* и сладость 
Божественной литургии! О, богатство духа и блажен¬ 
ство наше! Во время литургии небо и земля сочета- 
ваются: Бог — с человеками; небесные ангелы с чело¬ 
веками земными; все лики святых праотцев, патриар¬ 
хов, пророков, апостолов, евангелистов, иерархов, 
мучеников, преподобных и всех святых! О, какой 
светлый, святейший, любвеобильный, небесный, пре¬ 
красный, блаженный союз! А мы, страстные, часто не 
замечаем, не видим сей благодати Божией — таких 
вышеестественных щедрот великодаровитого Бога на¬ 
шего! И уничижаем себя непрестанно житейскими 
страстями, отпадаем от такой высоты искупления 
своего, от такого блаженного вечного союза, от союза 
с Богом, с Богоматерью, с ангелами, со всеми святыми, 
со всеми верными на земле христианами! О, воспряни 
духом, возносись всякий день и час, сын Церкви пра¬ 
вославной, и не пресмыкайся по земле умом и серд¬ 
цем! Там твое Отечество, твой вечный живот, там 
Отец будущего века и Творец видимого и невидимого, 
предназначивший тебя для века бесконечного, а 
здесь — только время и место твоего приготовления, 
твоей борьбы с грехом, твоих подвигов, искушений, 
терпения твоего». 

«Чудная, величественная, Божественная на земле 
служба — литургия!» 

«Превысочайшее и животворное служение литур¬ 
гии Божественной... служение на земле небесное, 
страшное и ангелам, ибо во время литургии священ- 
нодействуется и преподается в пищу и питие верую¬ 
щим Божественное Тело и Божественная Кровь Са¬ 
мого Бога». 

* Благолепие, красота духовная. — А. В. 



«О, сколь величественна, свята, спасительна, вож¬ 
деленна литургия для христианина! Храм истинно 
делается небом! Ибо Бог в Троице нисходит на свя¬ 
той животворящий престол каждый день и совершает 
величайшее чудо милосердия Своего, претворяя хлеб 
и вино в пречистое Тело и пречистую Кровь Сына 
Божия и удостаивая верующих причастия Их». 

«Литургия и вообще богослужение нашей право¬ 
славной Церкви, праздничное и буднее, особенно празд¬ 
ничное,— поставляют нас в живейшую связь с Гла¬ 
вою Церкви, Господом Иисусом Христом, и с Пре¬ 
чистою Владычицею Богородицею, с Небесными 
невещественными Силами ангельскими и со всеми 
святыми, коих мы непрестанно прославляем, благода¬ 
рим, умоляем о заступлении, помиловании, помощи. 
Господь сказал: Се Аз с вами во вся дни до сконча¬ 
ния века (Мф. 28, 20). Присутствие своего Владыки 
и Бога мы особенно ощущаем в богослужении, и пре¬ 
имущественно в литургии, в которой мы существен¬ 
нейшим образом соединяемся с Ним в причащении 
святых Его Таин». 

«Дух Святый, Сын Божий Иисус Христос и Вина* 
и Источник Их Бог Отец так близки к нам, как ничто 
в мире: Они над нами, в нас и через всех нас**, 
особенно во время Божественной литургии. Наипаче 
Дух Святый, сшед в мир ради заслуг Господа Иисуса 
Христа, всегда с нами, особенно же во время совер¬ 
шения литургии, — как чистейший духовный воздух, 
как живительный свет и теплота, как елей, как пища 
и питие духовное, как очищение, как мир, святыня, 
благоухание, как любовь, как дерзновение и мужество, 
как сладостная надежда, как животворящая сила, 
самопомощь державная, как дыхание чистое, как аро¬ 
мат приятнейший, привлекающий всех к Себе и к 

* Причина, исходное начало бытия, корень. — А. В. 

**То есть протекают все наше существо. — А. В. 



тому, в ком Он находится, как сладость неизобрази- 
мая, чудно услаждающая все существо человека, как 
красота духовная, чудно украшающая душу и тело 
человека нетленным украшением! Вот какое сокрови¬ 
ще благ духовных, какого Духа, Духа творческого, 
Зиждителя и Освятителя, исходатайствовал нам Сын 
Божий Иисус Христос». 

Читая эти последние слова, вспоминаешь и чуд¬ 
ную беседу преподобного Серафима с Н. А. Мотови¬ 
ловым о сущности христианства, или о Царствии Бо¬ 
жием, которое заключается в «стяжании благодати 
Святаго Духа». И когда Мотовилов все же не по¬ 
нимал, что такое благодать, то по молитве преподоб¬ 
ного Господь открыл это опытно: в виде просиявшего 
сильнее солнца лика отца Серафима, в восприятии 
сверхъестественной «теплоты», хотя тогда падал снег 
на них, в ощущении необыкновенной сладости и бла¬ 
женства, которых так и не смог выразить собеседник, 
и наконец — в благоухании необычайнейшем, хотя 
кругом была мертвая зимняя природа. Отсюда, из та¬ 
кого единства духовных переживаний, мы обязаны 
сделать вывод не только о единстве источника их, то 
есть Святого Духа, но и о подобии духа отца Иоанна 
с преподобным Серафимом, а следовательно, и об 
уподоблении ему в святости. 

И, несомненно, все это ощущал батюшка на соб¬ 
ственном опыте, как он много раз писал в дневнике 
своем и других книжках: «Когда причащаюсь Свя¬ 
тых Таин... тогда говорю тайно: Господь во мне лич¬ 
но, Бог и Человек, Ипостасно, существенно, непрелож¬ 
но, очистительно, освятительно, победотворно, обнови- 
тельно, обожительно, чудотворно (что я и ощущаю в 
себе). Затем более ничего не прибавлю от себя». 

Поэтому понятно, как отец Иоанн в восторге вос¬ 
клицает: «Нет ничего выше и более литургии — ни 
на небе, ни на земле». 

—442 



И сам он нередко после причащения даже неза¬ 
метно ударял в ладоши, как пишет о том наблюдав¬ 
ший за ним его духовный ученик, ныне митрополит 
Серафим. 

А между тем, так ли относятся люди к этому ве¬ 
личайшему служению? Отец Иоанн знал это и скор¬ 
бел, и звал к перемене нашей хладности на пламень 
его веры. 

«Что величественнее, трогательнее, животворнее 
на земле служения литургии? Тут изображается и со¬ 
вершается величайшее таинство... единения людей с 
Богом посредством вкушения Плоти и Крови Его. 
Это таинство своим величием поражает ум, невольно 
влечет к благоговению, благодарению, славословию 
Божию всякого смыслящего христианина. Дело Бо¬ 
жие, совершаемое литургиею, превосходит своим ве¬ 
личием все дела Божии, совершаемые в мире, и самое 
сотворение мира. Это истинно небесное служение 
Божие на земле, при котором быть разумно и достой¬ 
но,—есть блаженство, мир и отрада для души». Но 
«отчего же люди так часто бывают холодны к литур¬ 
гии? — От недостатка рассуждения, от маловерия, 
неверия и от житейских страстей. Отчего любят бо¬ 
лее театр, нежели Церковь?..» В театре человек 
«забавляется собою и часто своими собственными 
пороками, рукоплещет им, одобряет их и щедро на¬ 
граждает мастерское изображение их. А для литур¬ 
гии человек бывает в большинстве случаев неподго¬ 
товлен, недостоин, чтобы жить ее жизнью, чувствовать 
ее величие и спасительность, проникаться ею, одухо¬ 
творяться, обожаться: земной к земле и влечется. Но 
есть и люди, для которых литургия есть всё на 
свете». 

И таким он прежде всего сам был. Про себя он 
и говорит, как будто о ком другом. И потому он го¬ 
ворит и не наговорится о сладости и красоте ее. «Вот 



зрелище Божественное — литургия! Зрелище беско¬ 
нечной любви, премудрости, всемогущества, правды, 
святости и обновления человеческого существа, рас¬ 
тленного грехом; ощущение бесконечной сладости, 
красоты, света, блаженства, ибо в сем таинстве сокры¬ 
ты для смыслящих и благочестивых бесконечная сла¬ 
дость, красота, свет, блаженство, святость, правда веч¬ 
ная, всемогущество, благость и премудрость Божия: 
не насытятся сладким и светлым созерцанием ум, вос¬ 
хищением и блаженством сердце при размышлении 
об этом таинстве беспредельной любви Божией к по¬ 
гибающему роду человеческому». 

Остановимся на момент на приведенных востор¬ 
гах: три раза подряд об одном и том же и в одних 
и тех же словах говорит в «восхищении» батюшка о 
литургии! Так может говорить лишь пылающее лю¬ 
бовью сердце! И люди, любящие друг друга, часто 
повторяют одно и то же слово «люблю, люблю» или 
другое что-либо, подобное. И им не скучно, а радос¬ 
тно до забвения. Они тоже «не насытятся», сколько 
бы разных слов ни говорили. 

«А мы, — пишет, конечно, не о себе, а о нас отец 
Иоанн, — оставляем Церковь». 

Но если кто и ходит в храм, так ли он чувствует 
себя, как должно, на литургии? Не раз приходилось 
слышать, как христиане говорят: «Мне больше нра¬ 
вится всенощная, а не литургия, полумрак храма, мер¬ 
цающие лампадки, какое-то мистическое настроение, 
все это трогает душу. А литургия скучна для меня». 

Какая нищета религиозных чувств сказывается в 
таких речах! Какое непонимание самой вершины бо¬ 
гослужений наших, самой высоты христианства на 
земле! И отец Иоанн скорбел о таких «христианах». 

«Какое счастье, блаженство нашей природы, при¬ 
емлющей в себя Божество и человечество Христа Бо¬ 
га и соединяющейся с Ним!.. О, сколько благодеяний 



подается нам от Бога чрез литургию! — Как же к ней 
христиане относятся? Большею частью с обыкновен¬ 
ною холодностью, невниманием, равнодушием. Прича¬ 
щаются Святых Таин весьма редко, как бы по необ¬ 
ходимости и по заведенной привычке, раз в год*. 
Чего же они лишают себя, какого божественного со¬ 
кровища бесценного, какого бессмертного, животворя¬ 
щего дарования Божия, какой помощи Божией! Вот 
отчего нет истинной жизни в христианах православ¬ 
ных, жизни по Духу Христову. Вот почему умножи¬ 
лись пороки и бедствия!» 

Но батюшка усмотрел духовную скудость даже и 
в тех, кто и чаще причащается. В частности, его огор¬ 
чало равнодушное отношение к этому тех, кто часто 
приступает к Чаше, то есть пастырей. Но, не желая 
обличать их прямо, он обыкновенно говорил о том 
прикровенно, а иногда, впрочем, и открыто. 

«Есть много причастников, которые причащаются 
Тела и Крови Христовых неискренно, не с великою 
любовью, а только устами и чревом, с холодностью, с 
сердцем, пристрастным к пище и питию, к деньгам, 
или склонным к гордости, злобе, зависти, лености; они 
сердцем далече отстоят от Того, Кто весь есть любовь, 
святыня, совершенство, премудрость и доброта** не¬ 
изреченная. Таковым нужно глубже входить в себя и 
глубокомысленнее размышлять о том, что есть молит¬ 
ва, и что — причащение. Хладность сердца к Богу — 
от диавола; он есть хлад тартара, а мы, как чада Бо¬ 
жии, возлюбим Господа горячайшею любовию. Даруй 
это, Господи, ибо без Тебя не можем творити ниче¬ 
соже (Ин. 15, 5)». 

«Как мы измельчали, как осуетились! А все от 
чего? — От невнимания и нерадения о своем спасе- 

* Даже вошло в общее употребление холодное слово о 
причащении: «исполнить долг». — А. В. 

** Духовная красота, благодать (иногда говорят: «добротная» 
материя, ткань — то есть прекрасного и прочного качества).— 
А. В. 



нии, от пристрастия к временному, от слабой веры или 
неверия в вечность». 

«Как мы всегда низки, земны, страстны, недостой¬ 
ны бываем литургии, этой пренебесной, исполненной 
беспредельной любви Божией к людям службы Божи¬ 
ей! Мы и к литургии приходим с своею рассеяннос¬ 
тью, с своими страстями и мечтами земными, с своею 
нечистотою, своею суетностью и своими нарядами и 
житейскими расчетами, к коим прильнула наша душа. 
Внимай, душа христианская, что поется в начале ли¬ 
тургии: “Единородный Сыне и Слове Божий... изво- 
ливый спасения нашего ради воплотитися...” Слы¬ 
шишь? Бог для тебя воплотился, сделался человеком. 
Ценишь ли, чувствуешь ли это? Возвышает ли тебя 
это? Отрывает ли от земли? Смотри, как снисходи¬ 
тельно, страшно, дивно, ужасно приближается к нам 
Царствие Божие. “Благословенно Царство Отца и 
Сына и Святаго Духа”. Чу! На земле Царство Бо¬ 
жие... О, радость, о, восторг, о, удивление!» 

А мы? Нам «скучно». Мы и в церкви ждем 
услады светским пением, театральными «концертами», 
забавы. Мы и храм превращаем в театр. Боже, по¬ 
милуй нас! Но о чем это свидетельствует? — Только 
о нашем упадке. От этого Господь ныне допускает и 
разорять храмы, и закрывать алтари Божии. Мы 
ранее этого закрыли для Бога сердца наши: холод¬ 
ность наша к литургии есть страшный знак нашего 
омертвевания. Так и батюшка смотрел: «Литургия 
самый лучший пробный камень душевного нашего 
состояния: живы ли мы, или мертвы? — Что в нас 
гнездится? Какие страсти? Какие немощи душев¬ 
ные?» Короче: чем жива душа наша? 

Отец Иоанн жил ею. И жил всецело. И если ли¬ 
тургия есть вершина христианства, то он стоял на 
этой вершине. И потому, если бы мы ничего не знали 



об этом восхищенном служителе Евхаристии, если бы 
мы не видели чудес его, если бы не слышали о его 
подвижнической жизни, если бы не созерцали его 
пламенной веры и огненного влияния на людей, и 
тогда одного лишь восторга его пред литургией и по¬ 
стоянного пребывания в таком божественном состоя¬ 
нии достаточно было бы для того, чтобы без колеба¬ 
ний почитать отца Иоанна блаженным, преподобным, 
святым... 

И как ему хотелось этот восторг передать другим! 
Как он хотел, чтобы мир загорелся подобным же ог¬ 
нем! И потому он не насыщался благовестить о ней! 

«О, литургия, святая, Божественная, премудрая, 
всесовершенная, всеочистительная, всеспасительная, 
всеосвятительная! Когда я изложу тебя с желанием 
крайним и радостию в сладких беседах с народом! 
Есть о чем в сладость и на радость всем верным по¬ 
беседовать при изложении ее содержания и смысла! 
Чудна твоя сила, твое величие, твоя всеобъемлемость. 
Ты — хвала и слава Троице Всеблагой, Всесвятой, 
Единосущней и Нераздельней! Ты совокупление неба 
и земли — ангелов и человеков! Ты низводишь на 
землю непрестанно Бога воплотившегося и Духа 
Святаго купно со Отцем соприсносущным! Ты землю 
обращаешь в небо! Ты земных человеков делаешь 
небесными! И сколько их сод ел ала таковыми — нет 
числа! Во все прошедшие века и в текущие, и соде- 
лает в грядущие!» 

«Сколь возвышенна литургия! Какой дух небес¬ 
ный! Какая широкая любовь к Богу и людям! Какое 
небесное сердце! Даждь мне, Господи, дух небесный, 
сердце чистое, любвеобильное, не связанное никакими 
житейскими похотями и страстями, ибо “никто из 
связавшихся житейскими похотьми и сластьми не мо¬ 
жет приходити или приближитися, или служити Тебе, 



Царю Славы!..”* Даруй, Господи! Вся земля, со всеми 
ее сокровищами, красотами, сладостями — ничто пред 
таким таинством, как пречистое Тело и Кровь Госпо¬ 
да, как священнодействие литургии!» 

...Вот и сейчас пишешь или читаешь эти падаю¬ 
щие со стола его восхищения крохи, — и трудно оста¬ 
новиться: как стремительный водоворот, восхищен¬ 
ный дух отца Иоанна увлекает и наши хладные 
души! А как он увлекал тысячи и десятки тысяч 
зревших его на литургии и молитве, об этом не толь¬ 
ко слышали мы, но и видели воочию. Свидетели еще 
живы по всему свету. Потому и ты, читатель, не по¬ 
сетуй: любовь никогда не знает меры. А лучше заго¬ 
рись, вдохновись, восхитись, улети и ты на высоту с 
этим орлом небесным. 

«Священник! ты должен быть, как орел высоко¬ 
парный, дальновидный, сильный, быстродвижимый»,— 
говорит он сам, конечно судя по себе... В крайнем 
случае, хоть пожелай этого. Согрейся в сердце.. По¬ 
тянись к этому... Попробуй... Потрудись. 

Приходится видеть иногда, как высоко-высоко ле¬ 
тают дикие привольные птицы с охладевшего севера 
на теплый цветущий юг... Быстро летят... Стройным 
треугольником... И как-то с силою, точно зовут за 
собою, кричат... 

А на земле — «домашние» их сородичи, стоят, 
ожиревшие, лениво поглядывая вверх, но уже разбу¬ 
женные знакомыми родными звуками... И вдруг в 
них просыпается забытая воля к свободе, любовь к 
полету: и они начинают бить крыльями, пытаясь 
даже лететь за теми... Пробуют подняться. И тоже 
закричать громко... Но скоро спустятся, впрочем: сил 
еще нет... А летать могли бы... 

Вольные же птицы уже далеко. И издали едва 
слышится зовущий, победный клич их!.. 

* Тайные молитвы во время Херувимской песни. — А. В. 



3. РАЙСКОЕ ЖИТЕЛЬСТВО 


В чем же сущность, главное содержание, основной 
смысл, эта преестественная сила литургии, так увле¬ 
кавшая отца Иоанна? Откуда у него такое восхище¬ 
ние? Где ее центр, средоточие, суть? О чем именно 
хотелось ему самому «в сладость и на радость» рас¬ 
сказать всему миру? А ему очень хотелось этого, так 
как волны благодати переливались из него через 
край. Он чувствовал не только долг, но и потреб¬ 
ность говорить об этом, писать, благовествовать. 

«Священник, — пишет он с себя, — неизреченными 
щедротами Христа Бога сподобляется целого моря 
благодати Божией чрез частое приобщение Святых 
Таин Тела и Крови Христовых. А от него должны все 
в изобилии почерпать благодать Христову. И он 
должен всеми мерами заботиться разливать ее шире 
и шире, а не удерживать ее только в себе. Тем более 
не должен злоупотреблять ею сам — своею недостой¬ 
ною жизнью или молчанием... “Горе мне, аще не бла- 
говествую” (1 Кор. 9, 16), говорит апостол. Он дол¬ 
жен жить достойно таковой благодати, умножать ее, 
как талант, данный Богом во спасение и блаженство 
его и людей Божиих, и во славу Божию. В противном 
случае, он не только может лишиться ее, но и быть 
тяжко осужденным». 

Что же видел отец Иоанн в литургии? 

Мы нередко смотрим на богослужение с точки 
зрения прежде всего прошений у Бога разных благ, 
утешения в разных нуждах. Не так чувствуют истин¬ 
ные молитвенники вообще на молитве, а тем более во 
время литургии. Не таков был и отец Иоанн. 

«Богослужение есть райское жительство...» Но 
разве в раю просят? — Нет, там наслаждаются, благо¬ 
дарят и славословят. А если и просят, то только о нас, 
земных, и то о спасении нашем, по любви к Богу и к 
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нам. Так мыслил и батюшка о всем вообще богослу¬ 
жении, как о блаженной любви и славе. «Молитва 
есть постоянное благодарственное настроение, — го¬ 
ворил он. — Богослужение есть пребывание с Богом 
и святыми, чистое, любовное, ничем не развлекаемое с 
Ними собеседование, посильное благодарение и сла¬ 
вословие бренными устами Господа и предначатие 
вечного славословия с ангелами устами духовными в 
преображенном теле славном, прославление святых 
угодников Божиих, училище благочестия всякой доб¬ 
родетели, приятие высшей благодати в молитве и в 
таинствах, и самое срастворение с Богом и обожение». 

«Богослужение по духу и составу своему есть 
жертва любви, хвалы и благодарения Господу... Див¬ 
ный дух богослужения нашей Церкви! Широкий и 
высокий полет дает оно душам христианским». И это 
понятно, если не упускать из сознания и сердца, что 
сделал для нас Бог, — в особенности даровав нам 
Сына Своего, Спасителя миру... Уже сделал... Оста¬ 
ется лишь воспринимать и благодарить. И все бого¬ 
служение наше прежде всего проникнуто этим духом 
хвалы Троице и Спасителю. «В богослужении прово¬ 
дится главным образом та мысль, что Бог в Троице 
есть и Творец, и Промыслитель мира и что Хрис¬ 
тос — наш Искупитель, Спаситель, Помазанник, Царь 
и Судия всего человеческого рода, Которого мы 
должны благодарить, прославлять, просить о своих 
нуждах, Коему должны всегда каяться во грехах, 
Коего должны умилостивлять жертвою бескров¬ 
ною (принесением Тела и Крови Иисуса Христа), 
Коим должны освящаться, утверждаться и от Коего 
должны ожидать вечной жизни». 

Здесь указываются и иные переживания на мо¬ 
литве, но главное и первое — благодарение. Правда, в 
других случаях отец Иоанн говорит и о покаянном 
характере православного богослужения, но это каса- 



ется преимущественно будничного круга, и притом 
вечерни и утрени. Что же касается литургии, то ос¬ 
новной дух ее несомненно прежде всего хвалебный. 
«Служба православной Церкви есть торжественный 
гимн Господу Богу Спасителю, Победителю греха и 
смерти, Подателю святыни, воскресения, жизни и бес¬ 
смертия. Всякое богослужение есть торжество благо¬ 
дати... торжество обожения человеков через вопло¬ 
тившегося Сына Божия, чрез таинства, дарованные 
Им Своей Церкви православной». 

Но спасение, совершенное Искупителем однажды, 
теперь повторяется на каждой литургии, а потому она 
есть одновременно и искупительная, и благодарствен¬ 
ная жертва — жертва любви Бога к человеку и ответ¬ 
ной любви человека к Богу Спасителю. 

«Что такое престол? — Это божественная Голго¬ 
фа, на которой распят и умер за грехи мира Агнец 
Божий». 

«Где я стою? — спрашивает он себя самого, — На 
небеси... Что вижу пред собою? — Престол Божий. 
Где я стою? Не на Голгофе ли? Ибо вижу пред со¬ 
бою распятого за грехи Сына Божия. Где я стою? Не 
в Сионской ли горнице с апостолами Спасителя 
моего? Ибо вижу пред собою совершающуюся Тай¬ 
ную вечерю, слышу таинственные, проникнутые без¬ 
мерною любовию к погибающему миру слова: “При- 
имите, ядите, сие есть Тело Мое” и “Пийте от нея вси, 
сия есть Кровь моя Новаго Завета" и проч. Вижу, 
вкушаю и осязаю Самого Божественного Спасителя 
моего в чудных Его Тайнах». 

«Таинство Искупления — таинство досточтимей- 
шее, приснопамятное, таинство благости бесконечной, 
снисхождения безмерного, премудрости неисчетной, 
могущества необъятного». Вот какое таинство воспо¬ 
минается на литургии! Мало того, — то есть не толь- 



ко «воспоминается»*, — оно как бы повторяется каж¬ 
дый день, потому что совершается ежедневно великое, 
спасительное, пренебесное и страшное таинство — пре¬ 
чистого Тела и Крови Господней. «Присно закалает- 
ся» за нас Агнец Божий, «освящаяй причащающия- 
ся». «Слава милосердию Твоему, Господи!» 

И потому становится понятным сильное, но истин¬ 
ное выражение отца Иоанна, в согласии с верованием 
Церкви, что литургию, как жертву Искупления, и 
доселе совершает собственно не священнослужитель, 
а Сам Сын Божий, как Единый Посредник: «Сколь 
пренебесна, свята, божественна, благотворна, всемогу¬ 
ща, все действенна литургия! В ней Сам Агнец Божий 
ходатайствует за всех, Единственный Ходатай Бога и 
человеков, Человек Христос Иисус (1 Тим. 2, 5). По 
Его благодати ходатайствуют за нас Божия Матерь и 
все святые, которых мы благодарно и благоговейно 
воспоминаем на ней по нескольку раз». Так же и в 
тайной молитве во время Херувимской Иисус Хрис¬ 
тос называется Архиереем, Который есть «прино- 
сяй (приносящий Себя Самого) и приносимый». А 
священник лишь слуга при этом, или, по-славянс¬ 
ки, «отрок». Отец Иоанн подметил это ходатайство 
Сына Божия от лица мира даже в молитве Господней 
«Отче наш», читаемой после Евхаристии, то есть 
после Его жертвы: «Сам Богочеловек в ней за нас 
молится Отцу Небесному». Эту дивную истину ба¬ 
тюшка узрел в словах «наш» «нас». В них Сын Бо¬ 
жий объединяет Себя с искупленными Им людь¬ 
ми, «братиями». Какое глубокое всюду зрение!.. Так 
отец Иоанн прежде всего видит в литургии повторя¬ 
ющуюся Искупительную жертву. И об этом он по¬ 
стоянно и нам напоминает, и сам живет этими чув¬ 
ствами. 

* «Воспоминают» и лютеране, и сектанты, но они не верят по¬ 
вторению, совершению жертвы, вопреки явным словам Господа: 
ядите , сие есть Тело... сия есть Кровь Моя. — Л. В. 



Но вместе с тем он смотрит на нее одновременно 
и как на благодарственную, хвалебную жертву со сто¬ 
роны человека. 

«Величие, святость, животворность, безмерная об¬ 
ширность страшной жертвы Христовой открывается 
уже... на проскомидии, на которой приготовляется ве¬ 
щество таинства Евхаристии — хлеб и вино, или Аг¬ 
нец Божий, присно закалающийся за грехи всего ми¬ 
ра и в благодарственную жертву за всех святых, в 
честь коих изымаются частицы из просфор и полага¬ 
ются возле Агнчей части... Искупительная жертва 
будет совершаться и о них, то есть в благодарность 
Богу за них, как искупленных уже от земли и со¬ 
вершенных крестною жертвою Христовою, и радую¬ 
щихся в Церкви Небесной, торжествующей. Чудная 
жертва!.. Истинно Божественная жертва!.. А мы, 
иереи, так вообще плотоугодливы, ленивы, грешны, 
нечисты, пристрастны к земному, тленному!» 

«Богослужение есть словесная жертва человека, 
существа словесного, Богу Создателю своему... жер¬ 
тва, приятнейшая Богу более всех других жертв». 
Богослужение есть взаимослужение Бога человекам 
и человеков Богу, или сердечный, благодарный, благо¬ 
говейный отклик человека на любовь, правду, силу. 
«Это служение Бога человекам совершается особенно 
в Божественной литургии, ибо в лице иерея или 
архиерея служит во время литургии Сам Христос 
Бог, единый вечный Первосвященник». 

«Священник во время богослужения бывает не 
только как слуга Божий, но больше — как друг Бо¬ 
жий, предстоящий пред Ним в качестве ходатая за 
народ Божий и совершителя пренебесных, пречистых 
животворящих Его Таин, в которых заключается все 
сокровище любви Божией к роду человеческому». 

Больше, величественнее, страшнее: 



«Его служение — ангельское! Он — посредник меж¬ 
ду Богом и людьми, близкий друг Его... Это — как бы 
бог для людей, со властию вязать и решить грехи 
человеков, священнодействовать для них животворя¬ 
щие и страшные Тайны, обожаться ими и других 
обожать через них». Что же можно сказать больше 
этого о священнике? Он — «бог для людей». И по¬ 
тому священник должен быть на уровне «высокого 
звания» своего, — прежде всего в любви. 

«Он, священник, славословит Бога и благодарит 
Бога от лица всех верных и вместе с верными». 

Об этой стороне литургии, как благодарственной 
хвалебной жертве, отец Иоанн говорит сравнительно 
меньше, чем об умилостивительной, искупительной 
силе ее. Но если мы припомним те восторженные 
состояния, коих уже и не знает как бы выразить вос¬ 
хищенный батюшка, то нам ясно станет, что и сам он 
жил радостью хвалы, восторгом благодарности, восхи¬ 
щением славы и славословия, которые заполняют, 
заливают главную часть литургии, особенно самый 
центр ее — Евхаристический канон: там, от слов: «Ми¬ 
лость мира жертву хваления» (будем приносить) и 
до возгласа: «И даждь нам, Владыко, едиными усты 
и единым сердцем славити и воспевати пречестное и 
великолепое имя Твое Отца и Сына и Святаго Ду¬ 
ха» — все полно по преимуществу — славословия, бла¬ 
годарения... И потому самое слово «Евхаристия» оз¬ 
начает не что иное, как именно «благодарение». 

И в чувствах, в переживаниях отца Иоанна эти 
именно чувства хвалы, благодарности, восторга, тре¬ 
петного восхищения преимуществуют пред ходатай¬ 
ствами, прошениями, умилостивлением... Так и долж¬ 
но быть у истинного совершителя Евхаристии. 
Литургия есть благодарение за Искупление, хвалеб¬ 
ная жертва («жертва хваления») за умилостивитель¬ 
ную жертву Искупления. Так все сливается воедино. 



Но над всем поднимается и у отца Иоанна дух чрез¬ 
вычайного торжества, радости. И эти чувства востор¬ 
женного блаженства составляли основное содержа¬ 
ние души его в литургии. Они ему были дороже 
всего. Они заполняют его сердце. Это жизнь небес¬ 
ная еще здесь, ангелоподобное состояние горнего ми¬ 
ра, живущего восторгом хвалы. Это воистину небо на 
земле. 


4. БРАК АГНЦА 

Те же переживания выражаются им и в наимено¬ 
вании литургии «вечерею любви», то есть пиром 
Божьей любви, или «браком Агнчим», а брак обычно 
считается высшим весельем на земле, с ним сравни¬ 
вается пренебесное общение душ с Богом. 

Когда читаешь его излияния, то поражаешься его 
постоянным гимнам любви. 

Он плавал в ней, переполнялся, погружался, пре¬ 
сыщался. 

Так ярко ощущал он и любовь Бога к человеку, 
и ответную любовь человека к Богу, и любовь людей 
друг к другу... 

Что это значит? Это и есть основное переживание 
на «пире любви, на браке Агнца». Это уже не хо¬ 
датайство, не прошение, а восторг общения с Богом! 
Это даже не благодарность холодная, а восхищенное 
единение Бога с людьми. Впрочем, можно сказать, что 
именно в этом чувстве любви ярче всего выражается 
дух Евхаристии, дух благодарения, хвалебного вос¬ 
торга, и им жил отец Иоанн в высочайшем напряже¬ 
нии. Но послушаем лучше его самого. 

«Чудная, величественная, божественная на земле 
служба — литургия. Это воспоминательное и совер- 
шительное, таинственное Господу Богу служение. В 
ней принимают участие не одни земные священно- и 



церковнослужители и миряне, но и небесные чины 
ангельские, и все святые Божии угодники, живущие 
на небесах, и приемлют от нее пользу и умершие на¬ 
ши, или “преисподние”... Потому литургию должно 
совершать с особенным вниманием, благоговением, 
любовию и благодарением Господу, установившему и 
учредившему на земле такое общее согласное всеспа¬ 
сительное служение». 

«Должно» — говорит батюшка, но у него это было 
и делом. «Меня умиляет мысль о единстве Церкви 
небесной и земной... О, литургия чудная, о, литургия 
всемирная, литургия Божественная и боготворящая. 
О, знамение и показание Божией безмерной любви к 
миру грешному, погибающему во грехах». 

«Что значит богослужение и для чего оно? Что 
значит служить Богу? — Значит обращаться и при¬ 
лепляться образу (человеку) к Первообразу (Богу)... 
Служить Богу значит причащаться святыни и правды 
Его, а Бог есть любовь и благость бесчисленная... 
Служить Богу есть блаженство всякого человека». 

«В чем секрет и сила нашего общественного бого¬ 
служения? — задает он сам вопрос.—В том, чтобы 
молящиеся — и пастыри, и церковнослужители — воз¬ 
вышались всегда до идеала христианской молитвы: 
молитвы горящей, всех объемлющей любви; чтобы 
молящиеся горели любовию к Богу Триипостасному, 
Богоматери, ко всем Силам ангельским, ко всем Си¬ 
лам, на небеси со Христом царствующим, чтобы были 
в искреннем молитвенном общении с ними, чтобы 
человек познал и возлюбил первоначальную и перво¬ 
образную красоту образа Божия в человеке». 

И эта одна мысль об общении всех в единстве 
любви и утешала его, и приводила в радостный вос¬ 
торг. И понятно: любовь всегда такова, любовь есть 
блаженство общения. 



«Какая отрадная, оживляющая сердце мысль, если 
представить, что все православные христиане состав¬ 
ляют одно духовное царство Божие, как сыны цар¬ 
ства, одну Церковь Божию, одно тело, один дух, одну 
виноградную лозу со множеством гроздий, что во 
всех царствует Бог во Христе Иисусе, и во всех жи¬ 
вет Дух Божий... О, если бы во всех царствовал 
Бог!.. Какое было бы восхитительное зрелище на 
земле! Как бы все были благополучны и довольны! 
Надо усердно молиться об этом, особенно за литур¬ 
гией. Чудна Божественная литургия православной 
Церкви по той широкой любви, которою она объемлет 
весь мир, не только земной, но и небесный». 

«Мысль, что все верующие на земле — пастыри и 
паства, и на небе святые Божии угодники, начиная с 
Божией Матери, есть едина Церковь, единый дом 
Божий, одно тело, коего глава Сам Господь Иисус 
Христос, а душа — Сам Дух Святый», — эта глубокая 
и утешительная истина «может и должна иметь 
весьма благотворное и спасительное действие на 
состояние духа христианина... Живое убеждение, что 
я, — говорит и о себе отец Иоанн, — член Церкви, слу¬ 
жит для меня величайшим утешением, ободряет, под¬ 
крепляет в скорбные часы жизни... Что этого дороже, 
важнее, выше, славнее? Поистине — ничто». 

И особенно ярко и сильно это всеобщее единение 
в Боге ощущал он именно за литургией вообще, и за 
Евхаристией по преимуществу. Вера в Воплотившу¬ 
юся и Распявшуюся Любовь приводила его в изум¬ 
ление и восторг. Зрение, что Господь здесь, что Он 
преподается и ему, и всем в Своем Теле и Крови, вос¬ 
хищало его непомерною близостью и теснотою обще¬ 
ния с Ним, а через Него и со всем миром — небесным 
и земным. 

«Изумляюсь пред величием жертвы Тела и Крови 
Христовых, пред ее святынею, премудростию, всеобъ- 



емлемостию, пред безмерною любовию, в ней сокры¬ 
тою, пред ее искупительною силою... пред ее боготво¬ 
рящею нас, смертных, силою Божиею, пред ее чудес- 
ностию! О, Господи Иисусе Христе! Ты весь тут! Тебя 
видим, осязаем, ощущаем, чувствуем тут». 

«Какая любовь к нам, грешным, ежедневно прояв¬ 
ляется в литургии! Какая близость Божия к нам! Вот 
Он — тут на престоле ежедневно, существенно всем 
Божеством и человечеством предлагается и вкушает¬ 
ся верными, или вносится иереем в домы верных и 
предлагается болящим. Какое чудное общение, какое 
растворение Божества с нашим падшим, немощным, 
греховным человечеством, но не с грехом, который 
сожигается огнем благодати. Какое счастье, блажен¬ 
ство нашей природы, приемлющей в себя Божество и 
человечество Христа Бога и соединяющейся с Ним!» 

«В словах Приимите, ядите, сие есть Тело Мое 
и Пиите от Нея вси, Сия есть Кровь Моя — бездна 
любви Божества к роду человеческому! Есть о чем 
подумать всякому, беспристрастно углубляющемуся 
в судьбы Божии касательно рода человеческого и в 
себя самого. Священный трепет пробегает по всем 
членам, по всему существу всякого непредубежденно¬ 
го, не связанного житейскими похотьми и сластьми 
человека, когда сердечным ухом слушает он сии 
слова из уст священнослужителя». И прежде всех 
сам он трепетал от восторга: «О, любовь совершен¬ 
нейшая! любовь всеобъемлющая! любовь крепчай¬ 
шая! Что мы приносим в благодарность Богу за эту 
любовь к нам?..» 

За любовь — любовь требуется. Об этом батюшка 
постоянно и твердит всем, и особенно священникам. 
Этим наполнены его дневники и мысли о богослуже¬ 
нии, и об отсутствии ее он чрезмерно скорбит. Свя¬ 
щенник — как Моисей пред Богом, в такой близости 
и доверии у Бога. Как же миряне должны чтить 



священника, дорожить им, любить его, беречь его! Но 
и как священник должен вести себя: как праведно, 
свято, осмотрительно, мудро, трезвенно, кротко! Мои¬ 
сей был кроток паче всех человек ! (Чис. 12, 3). 

«Священнику прежде всего и более всего нужно 
стяжать благодатию Божиею необходимый духовный 
элемент — любовь евангельскую: она нужна ему каж¬ 
дую минуту, каждое мгновение... Но особенно нужна 
ему любовь при совершении Божественной литургии, 
которая вся есть таинство бесконечной, Божественной 
любви к роду человеческому. В этом таинстве, таин¬ 
стве Евхаристии, или причащения Тела и Крови 
Христовых, Божественная любовь явилась во всей 
своей бессмертности, ибо Господь Иисус Христос 
всего Себя истощил для нашего спасения. Сам Себя 
дав в пищу и питие... Во время литургии священник 
весь должен быть объят любовию к Богу и ближним, 
искупленным и соиску пленным Кровию Христовою. 
И в нем не должно быть никогда ни тени гнева и 
огорчения на кого-либо или пристрастия к чему-либо 
земному: к пище ли, одежде ли, украшению ли, отли¬ 
чию ли служебному, к лицу ли какому. Он всегда 
должен быть горний, Божий, святой! Да будет так!» 

«Великий ты должен быть человек, о иерей, и 
никак не малый и никак не низкий! Священнику, как 
служителю Бога любви и мира, милосердия и долго¬ 
терпения, как совершителю пренебесных животворя¬ 
щих Таин, как пастырю и учителю людей Божиих, 
достояния Божия, нужно иметь никогда не отпадаю¬ 
щую любовь: она должна быть, так сказать, его 
существом, его стихией, чтобы все совершать с любо¬ 
вию горящею... О иерей! проси неотступно у Бога 
этой любви. Отсекай страсти, убивающие любовь: 
самолюбие, сластолюбие, плотоугодие, корыстолюбие, 
честолюбие, своенравие, леность, нерадение, лицеприя- 



Но не одному иерею, и всем должно гореть любо- 
вию к Богу и друг ко другу. 

«Пред совершением и во время совершения ли¬ 
тургии нужно всегда иметь цельное о ней, ясное и 
раздельное представление; особенно же чистое серд¬ 
це, исполненное любви ко всем нелицемерной, всеобъ¬ 
емлющей, наипаче же — любви к Богу Всетворцу, 
Промыслителю, Искупителю. Крайне нужно опасать¬ 
ся земного пристрастия, неприязни, озлобления, коры¬ 
столюбия, сластолюбия и славолюбия». Но, к сожале¬ 
нию, не всегда так бывает на деле, даже у стоящих на 
литургии. 

«На трапезе любви бываем у Самой воплощенной 
Любви, а любви не имеем друг ко другу. Страшное 
дело! И заботы о сем нет! А сама любовь без нашего 
усердия и деятельности не придет». 

Что же она такое? Суть ее — восторг от блажен¬ 
ного общения с Богом, а чрез Бога — и друг с дру¬ 
гом. Это и есть «брак Агнца», сочетание, или «сочле¬ 
нение», как говорит отец Иоанн. А в других местах 
он называет «обручением» или даже «сопряжением». 

«Что такое литургия? — Божественная вечеря, 
брак Агнца, на котором Агнец Божий соединяется с 
душами верующих... Священник — как Моисей, пред¬ 
стоящий Господу, беседующий с Ним, как с другом, и 
совершающий страшную Тайну примирения людей с 
Богом, приносящий умилостивительную и очиститель¬ 
ную бескровную жертву о своих грехах и о людских 
невежествиях (Евр. 9, 7)». 

Литургия есть вечеря, трапеза любви Божией к 
роду человеческому. Около Агнца Божия все собира¬ 
ются на дискосе — живые и умершие, святые и греш¬ 
ные, Церковь торжествующая и воинствующая. 

«Божественная литургия есть непрестанное и ве¬ 
личайшее чудо в благодатном Царстве Божием; есть, 
так сказать, непрестанное заколение Божия Агнца и 



излияние Его Крови Пречистой, воспоминание Его 
искупительных страданий, смерти, воскресения, возне¬ 
сения и второго Его пришествия». 

Он «единою Себе принес Богу и Отцу» за весь 
мир «присно закалается и освящает причащающих¬ 
ся»*; «есть непрестанно продолжающаяся и до конца 
мира продолжаться имеющая жертва Богочеловека 
Христа Своему Отцу за нас, грешных... чтобы все 
верные могли спастись и все грешники нераскаянные 
были безответны»**. 

«В храме, особенно в храме, происходит сопряже¬ 
ние душ верующих, ищущих Бога, с Своим Первона¬ 
чалом и Создателем; особенно — во время литургии и 
причащения Святых Тайн — их любезное, благоговей¬ 
ное разглагольствие*** с Ним, их благодарение и сла¬ 
вословие, их обручение с Богом». 

И этими чувствами восторженной любви, восхи¬ 
щенного благодатного общения с Богом и людьми и 
жил отец Иоанн за литургией. Поэтому без всякого 
сомнения должно сказать, что главным настроением 
его было восхваление, благодарение, славословие за 
сверхъестественное блаженство. Литургия для него — 
духовный, блаженный брак любви с Богом и людьми. 

И потому становится совершенно понятным, что 
батюшка не чувствовал нужды в браке телесном, 
прожив с супругою всю жизнь как с сестрою. 

Он весь отдался Богу, а в Боге — и людям. Он 
думал только «о едином теле Церкви и ее свя¬ 
щенном сочленении — небесном и земном, торжеству¬ 
ющем и воинствующем, о молитве друг за друга», 
«особенно о любви и милосердии», о ходатайстве «за 
живых и умерших, о пролитии за всех Крови Агнца 
Божия Господа Иисуса Христа — за живых и умер- 

* Тропарь 9-й песни канона к причащению (ср.: Евр. 9, 28).— 
А. В. 

**Не имеющие оправдания и права отвечать. — Рсд. 

*** Беседа. — Рсд. 



ших, и о бесконечной силе жертвы крестной, ходатай- 
ственной, умилостивительной и благодарственной. О, 
какие чудесные вещи и дела открывает нам ежеднев¬ 
но Церковь!» Все богослужение, а в особенности ли¬ 
тургия «есть выражение словесными существами пред 
Высочайшим существом — своего благоговения, удив¬ 
ления, благодарности, страха, любви, славословия и 
различных нужд своих, с молением об удовлетворе¬ 
нии их. Богослужение православной Церкви собст¬ 
венно есть благоговейнейшее прославление Творца, 
Промыслителя и Спасителя с воспоминанием чудных 
дел Его в благобытие и спасение наше... изъявление 
всесердечной благодарности за бесчисленные благо¬ 
деяния, особенно за спасение во Христе от греха, 
проклятия и смерти... Поэтому не любить богослуже¬ 
ния нельзя, как нельзя не любить себя. И все, ис¬ 
кренно относящиеся к себе, к своей душе и к своей 
плоти, от всей души любят богослужение и любят бы¬ 
вать при нем». 

И как не любить бывать в Царстве Любви?! 

5. ЧАША ЖИЗНИ 

Но, кроме этого, он видел, чувствовал, испытывал 
великое многообразие и других благодеяний от со¬ 
вершения литургии. Мы, земные, душевные, обычно и 
везде ищем каких-либо «благ», «даров», пользы себе. 
Но святые люди обо всем забывали, кроме «единого 
на потребу» — жизни в Боге, любви к Нему и Его к 
нам. И в этом состояла жизнь души их, здесь уже 
была и «награда», и «дары»... Мир небесный живет 
любовью, и земные святые дышат ею же. 

Поэтому и для отца Иоанна самое совершение бо¬ 
гослужения, переживания общения с Богом были уже 
величайшим благом. «Служить Богу — блаженство 
само по себе»,—говорит он. Если бы кто задал 



вопрос батюшке: какая «польза» от литургии? — он, 
вероятно с недоумением, а может быть, и с грустью, 
посмотрел бы на него... Если ни на небе, ни на земле 
нет ничего выше, лучше, блаженнее, то о какой пользе, 
о каких плодах можно еще говорить! Уже все дано... 
«Высочайшая награда для христианина, особенно для 
священника — Бог в сердце. Он — наша жизнь, наша 
слава, наше украшение и благолепие. Он — свет, сила, 
очищение, обновление». Он — всё. 

Все прочее — лишь проявление, раскрытие этого 
основного блага — общения с Богом. И отец Иоанн 
говорит о частных дарах Евхаристии. Но самое глав¬ 
ное уже сказано было, когда мы слушали его восторги 
от служения и речи о любви. 

Действия, или плоды, литургии обширны и много¬ 
образны. 

«Божественная служба, — пишет отец Иоанн, — 
при всех борениях наших с грехами и противными 
злобными силами, удивительно обновляет, укрепляет, 
очищает, ободряет, и она есть для меня величайшее 
благо в жизни. Благодарю за сие Господа. Бесценное 
благо дано мне от Господа в богослужении. В нем 
вся жизнь нашей души, все сокровище. Тут ее родина, 
ее жизнь, ее святыня, ее воспитание, врачевание, пища 
и питие, ее сила, ее слава». 

Так говорит батюшка вообще о богослужении. 
Так же, и еще более свидетельствует он о литургии. 

«В совершении литургии я сподобляюсь бесчис¬ 
ленных милостей от Господа. И не я один, а все люди 
православные, весь мир, по милости и беспредельной 
силе бескровной жертвы, приносимой на святом пре¬ 
столе». 

Каковы же эти милости? Отец Иоанн часто пере¬ 
числяет их в сжатой речи, но в сильных словах, ко¬ 
торые точно искры вылетают из его пламенно горя¬ 
щего сердца, из богатого опыта. И мы уже сами 



постараемся потом расчленить более важные его пе¬ 
реживания и сначала послушаем общий поток его 
мыслей. 

«Вижу, вкушаю и осязаю Самого Божественного 
Спасителя моего в чудных Его Тайнах. Ощущаю Его 
во мне действия: действия мира, очищения, освяще¬ 
ния, оживотворения, просвещения, обновления — ибо 
они обновляют всякого искренно причащающегося». 

«Литургия — таинство очищения, освящения, про¬ 
свещения, возрождения, оживотворения человека для 
жизни вечной, таинство любви Божественной, таин¬ 
ство возвеличения, обожения обесчещенного, унижен¬ 
ного, погибшего в грехах человека». 

«Это — истинно небесное служение Божие на зем¬ 
ле, при котором быть... блаженство, мир и отрада для 
души! Оно питает ум, веселит сердце, вызывает слезы 
умиления, благоговения, благодарности, подвизает к 
самоотверженным подвигам любви, веселит надежда¬ 
ми воскресения и бессмертия». 

«В принятии Христа с верою внутрь себя — очи¬ 
щение, освящение, избавление наше от грехов и вра¬ 
гов наших, обновление наше, сила наша, утверждение 
сердца нашего, мир наш, свобода наша, слава наша, 
жизнь и бессмертие наше. О, сколько благодеяний 
подается нам от Бога чрез литургию!» 

«Как приблизился к нам Господь чрез воплоще¬ 
ние! Его мы вкушаем, пьем, Им дышим, в Него об¬ 
лекаемся. О, какое чудное одеяние, прекрасное, не¬ 
тленное, премирное, сладостное, светлое, теплое, укреп¬ 
ляющее душу!» 

«В литургии наша сила против сильных врагов, 
победа над ними, побеждающими нас нередко страс¬ 
тями нашими, очищение наших нечистот, свет наших 
душ, святыня, слава наша, надежда наша, утверждение 
наше». 



«Человек непрестанно восстановляется, обновляет¬ 
ся, спасается Пречистым Телом Христовым, обожает¬ 
ся». Обожается. Как? — Чрез единение с Богом. 

«Какое величие христианина и наипаче христиан¬ 
ского священника: он — едино со Христом и Спаси¬ 
телем Богом, чрез Святые Тайны». 

«Плоды его (таинства) — святыня, нетление и 
жизнь вечная». 

Таковы многочисленные действия святого прича¬ 
щения. Не будем их ни разъяснять, ни повторять. 
Внимательная душа пусть вникнет в каждое слово 
батюшки: там таится целый сад благоуханных цветов, 
отблески разноцветных камней, фонтан горящих искр, 
глубина и богатство множества переживаний. Что ни 
слово, то сила живой жизни. 

Но из всех этих переживаний, и именно у отца 
Иоанна, должно отметить особенно одно, которое он 
сам называет «обновлением», или «оживотворением», 
или, проще, «Жизнью». 

«Я умираю,—пишет он в дневнике, — когда не 
служу литургии». И наоборот, он оживает, когда 
совершает ее. 

«Из постоянного чуда Пресуществления хлеба и 
вина в истинное Тело и Кровь Христовы, с Его 
Божеством и душою соединенные, я вижу чудо посто¬ 
янного оживотворения человека Божественным ды¬ 
ханием и сотворения его “в душу живу”. “И бысть,— 
сказано,—человек в душу живу”. А на Святой 
Трапезе хлеб и вино по Пресуществлении становят¬ 
ся не только в душу живу, но и в дух животво¬ 
рящ (1 Кор. 15, 45). И это все — на моих глазах; и 
я это испытываю душою и телом, ощущаю живо. 
Боже мой! Какие страшные таинства Ты творишь! 
Каких неизглаголанных тайн Ты сделал меня зрите¬ 
лем и причастником. Слава Тебе, Творче мой! Слава 
Тебе, Творче Тела и Крови Христовых!» 



И еще говорит: 

«Все любим жизнь. Но в нас нет истинной жизни 
без источника жизни — Иисуса Христа. Литургия 
есть сокровищница, источник истинной жизни, потому 
что в ней Сам Господь. Владыка жизни преподает 
Себя Самого в пищу и питие верующим в Него и в 
избытке дает жизнь причастникам Своим, как Сам 
говорит: ядый Мою плоть и пияй Мою кровь иматъ 
живот вечный... Аз приидох, да живот имут и лиш- 
ше (больше) имут (Ин. 6, 54; 10, 10)». 

«Литургия — дух и живот. Человек непрестанно 
восстановляется, обновляется, спасается Пречистым 
Телом и Кровию Христовыми». 

«Но виновник греха и смерти диавол всеми адс¬ 
кими кознями своими старается отвращать христиан 
от Чаши жизни, наводя на них маловерие, холодность 
и нерадение к этому величайшему таинству христи¬ 
анской веры, чтобы держать людей в узах греха и 
смерти». 

«Вот отчего нет истинной жизни в христианах 
православных, жизни по духу Христову!» 

Что значат все эти излияния его собственной жиз¬ 
ни, личного опыта, непрестанно им переживаемого? 
Что это за «оживотворение»? 

Да, именно, буквально так и должно понимать. 
Кто не переживал этого, тот может несколько понять 
от обратного: представим себе «жизнь» человека в 
скуке, унынии, скорби, бессмыслии, одеревенении, бес¬ 
покойстве, мучении, отчаянии... О таком «живом» че¬ 
ловеке можно сказать, что он — «живой труп», а ду¬ 
ховное его состояние — «мертвечина». «Смысла жить 
нет», говорят. Впрочем, удовлетворение греховных 
страстей может обычно представляться «жизнью», да¬ 
же «захватывающею». Да! Но это только видимость 
и соблазнительная приманка, «прелесть», обман. В са¬ 
мом же деле грехи «растлевают» душу, вносят внутрь 



ее тлен, мертвость, разрушение, смерть духовную. Это 
мы все по опыту знаем. 

«В мире вы питаетесь постоянно, — говорит ба¬ 
тюшка,— только тлением: ваше зрение, ваш слух, ва¬ 
ше обоняние, осязание, разум, память, представление, 
воображение — все чувства питаются тлением. В цер¬ 
кви все — нетленно: красота нетленная, вечная, сла¬ 
дость нетленная, богатство нетленное, слава нетлен¬ 
ная. Мирская же, плотская красота, сладость, слава, 
богатство подвержены тлению, исчезновению, да они и 
обманчивы, прелестны, греховны». 

Теперь заключайте и о противоположном: там во¬ 
истину жизнь — подлинная, удовлетворяющая, радую¬ 
щая, именно... «животворящая». Человек точно из 
мертвых воскресает. Оживает. 

Трудно все это передавать неопытному, а вот для 
опытного отца Иоанна это было «постоянною очевид¬ 
ностью». Это — предначатие вечной, Божией жизни. 

Тако бо возлюби Бог мир, яко и Сына Своего 
Единороднаго дал есть, да всяк веруяй в Онъ не по¬ 
гибнет, но имать живот вечный. «И я многогреш¬ 
ный, — смиренно пишет о себе батюшка, — обязан 
всеми днями моей благополучной жизни только ли¬ 
тургии, ходатайствующей ежедневно и о мне воздыха¬ 
ниями неизглаголанными Духа Святаго (Рим. 8, 26). 
Аминь!», то есть истинно так. 

Еще иначе можно сказать, что жизнь — в благода¬ 
ти Божией. Для святых благодать была всем. «Ищи 
и ты, человек, — говорит отец Иоанн, — паче всякого 
сокровища благодати Божией, и да царствует она в 
тебе непрестанно. Да приидет Царствие Твое». 

Ею и жил батюшка, получая ее изобильно в еже¬ 
дневном причащении. 

В частности, именно он отмечает в себе замеча¬ 
тельный знак оживотворения, этот прилив сил он на¬ 
зывает часто «утверждением». Умирающий человек и 



душевно, и телесно ослабевает, дряхлеет, «опускает¬ 
ся». Истинный причастник «животворящих» Таин 
испытывает обратное. 

«Облекшись во Христа верою и причастием Свя¬ 
тых Таин, я бываю словесен (разумен) и тверд, как 
скала. Христос — полнота для меня всех благ, а глав¬ 
ное — сладкий, пресладкий живот (жизнь) и мир... 
превосходяй всяк ум (Флп. 4, 7)». Это переживание 
весьма характерно для отца Иоанна. Другие больше 
ощущают «мир» или даже «слезы умиления», иные 
радость и проч. Все это известно было и ему. Но 
сверх того он вот ощущал духовную силу, необычай¬ 
ную твердость; «как скала» — очень сильно сказано. 
И это было... Приходит такое сравнение: гнущуюся 
сталь закалили, и она напряглась... Точно «заряд» 
электрической силы получал отец Иоанн от причаще¬ 
ния. Бог есть Сила, и причащающийся Его достойно 
становится подобным Ему. Как Спаситель воскрес из 
мертвых — в силе, так и причащающийся получает 
Божественную «энергию» благодати (по словам свя¬ 
того Григория Паламы). 

И это говорит о том, что отец Иоанн причащался 
достойно. Иначе у него не могло быть такого «дер¬ 
зновения», тогда скорей было бы «утешение», «мир», 
«свобода», «слезы покаяния» и т. п. Так, как он,— 
причащаются святые. Кроме того, это соответствова¬ 
ло и его индивидуальному духу: он был человек 
исключительной силы решимости, твердости, настой¬ 
чивости, смелости, энергии, дерзновения. 

Потому он и других священнослужителей призы¬ 
вает к таким же чувствам, ставя это именно в связь 
с воскресением; а причащение есть воскресение и 
Пасха для присутствующих. 

«Воскресший,—говорит он,—даровал нам вели¬ 
чайшее дерзновение пред Богом воскресением и все¬ 
прощением Своим, всеискуплением Своим. И мы 



должны всегда дерзать, и не бояться, не унывать, не 
малодушествовать, не робеть, не стыдиться других, а 
весело и бодро смотреть на всех. Слава Тебе, Господи, 
сила всеочистительная, всеискупительная, сила все¬ 
бодрая и всебодрящая, сила вседержавная, всепобеж¬ 
дающая, всеохраняющая, всепокрывающая, всепросве- 
щающая!» 

Какая сила и дерзновение! 

Он дерзнул сказать и большее, на первый раз да¬ 
же не легко понятное... Но лучше выпущу его слова. 

«Даждь, иерей, должную честь, важность, достоин¬ 
ство, твердость священству, тобою носимому и дей¬ 
ствующему к славе Божией и спасению твоему и лю¬ 
дей. И не взирай ни на чьи лица, ни на свое лице и 
свои недостатки, грехи или свои достоинства, но 
единственно на лице Христа Бога, Коего образ ты 
носишь, Коего представляешь, как ходатай Бога и 
человеков во время богослужения. Весь ты — Божий, 
а не свой должен быть в это время. И самые грехи 
твои, или лукавое по действу диавола воспоминание 
о них, возверзи в покаянии на Господа, как Агнца 
Божия, вземлющего грех мира; и не смущайся от вос¬ 
поминания натиска их. Аминь, буди!» 

Если так он чувствовал еще до причащения, тем 
понятнее его твердость и дерзновение после него. И 
Церковь знает об этом даре причащения. Тотчас же 
после Пресуществления Даров она молится: 

«Якоже быти причащающимся во трезвение ду¬ 
ши... в дерзновение еже к Тебе». О том же дерзно¬ 
вении упоминается и в тайной молитве на последую¬ 
щей ектении. А после причащения — в благодар¬ 
ственной молитве, помещенной наряду в Служебнике, 
и прямо говорится о твердости: «утверди нас в стра¬ 
хе Твоем», «утверди наша стопы», сделай твердыми, 
мужественными. Но чаще говорится о «животворя¬ 
щих» Тайнах. 



Это оживотворение и ощущал в себе опытно отец 
Иоанн. 

Отсюда у него возгорала и «вера непостыдная». 
Отсюда он получал и силу творить чудеса. Потому 
и мученики старались причащаться перед пытками, в 
чем убеждал их священномученик Киприан Карфа¬ 
генский. 

Так именно и видели мы, наблюдатели, на примере 
батюшки: чем дальше шла служба литургии, тем 
больше он оживлялся. И не только душою, но даже 
и телом, в движениях, в лице: лицо его становилось 
розовым, одушевленным. Он весь наполнялся силою, 
жизнию*. Да, Евхаристия для него было «Чашею 
жизни». 

Но скажут: то был отец Иоанн, человек святой. А 
может ли обыкновенный грешник ощутить что-либо 
подобное? 


6. УГЛЬ ПАЛЯЩИЙ 

Конечно, степень даров, сила «жизни» зависит от 
святости души. Но и грешникам Бог дает Свою ми¬ 
лость и жизнь, пусть меньшую, но все же великую и 
спасительную, только у них эта жизнь проявляется 
несколько иначе. 

«Человеку грешному, нечистому, что нужно на 
всякий день и час? — спрашивает отец Иоанн. — Ми¬ 
лость, очищение и освящение. Где эта благодать осо¬ 
бенно подается и получается? — В церкви. Когда? — 
При богослужении и совершении различных таинств. 
А дома? — Сообщается и дома, при усердной молитве; 
но нигде так обильно и действенно не изливается, как 
в храме. 

Всякий человек есть больной душою, то есть 
страстен, грешен, крайне немощен, нечист, мерзок, 

* Но об этом будет речь в житии его. — А. В. 



окаянен, беден, нищ, слеп, наг, мертв. Господь пришел 
с небесе на землю, чтобы спасти погибшаго (Мф. 
18, И; Лк. 19, 10), и основал на земле Церковь Свою, 
чтобы всегда спасать хотящих спасения, всегда враче¬ 
вать желающих душевного и телесного здравия... из¬ 
бавлять от бед и напастей и от нищеты душевной, и 
обогащать Божеством в причащении Святых Таин 
Христовых и в единении со Христом, покрывать 
наготу и безобразие наше, оживлять всегда на каж¬ 
дый день умирающих душой, греховною смертию... А 
между тем многие заблуждающие бегают от нее (Церк¬ 
ви), чуждаются ее, хулят ее. О бедные, несчастные, 
погибающие! Глядя на ваши удовольствия, на вашу 
жизнь поверхностно, подумаешь, что вы здоровы, до¬ 
вольны и не нуждаетесь в Церкви... Но это по на¬ 
ружности, а в душе вы бедны, больны, окаянны, нищи, 
слепы и мертвы». 

Поэтому он и зовет в Церковь именно грешников: 

«Грешники! Притекайте чаще в храм, как во вра- 
чебницу; и уврачуетесь, и спасетесь». 

«Приходи чаще в церковь славить Господа или 
соболезновать о своей духовной немощи и своей бед¬ 
ности духовной и греховности. Никто сильнее и ис¬ 
креннее не поболит с тобою, как Церковь, ее лучшие 
чада испытали все то, что ты испытал, немощствовали, 
как и ты, согрешали, как и ты. Она не таит от тебя, 
что язва греха лютая всех коснулась, уязвила, растли¬ 
ла; и все они плакали, молились, страдали, скорбели, 
подвергались великим искушениям. И тебе легче бу¬ 
дет скорбеть, терпеть». 

И это очищение больше всего совершается именно 
через жертву, причащение. 

Образ покаяния показан нам пророком Исаиею, 
когда он в видении увидел Господа на Престоле вы¬ 
соком и превознесенном и херувимов окрест Его и 
сказал: «Окаянный я человек! Желал бы и я славить 
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Бога, но уста мои — нечисты». Один из серафимов, 
взяв клещами горящий уголь с небесного жертвенни¬ 
ка, слетел к нему, прикоснулся к его устам и сказал: 
«Вот это касается твоих уст, и беззаконие твое отъем- 
лется, и грех твой очищается» (Ис. 6, 1—7). Этот го¬ 
рящий уголь знаменует огнь Божественного Тела и 
Крови Господней, принимаемый иереями и мирянами 
в причащении и попаляющий грехи их. 

Поэтому иереи тотчас же после причащения и го¬ 
ворят: «се прикоснуся Христос устнам моим и оты¬ 
мет беззакония моя и грехи моя вся очистит». 

И отец Иоанн по собственному опыту знал это. 
Человек, как бы ни был высок, все же не свободен от 
грехов. Поэтому и батюшка нередко говорит о своих 
грехах. 

«Вера Христова православная! Сколько в тебе от¬ 
крыто благ неизреченных! Как ты обновляешь, очи¬ 
щаешь, освящаешь, претворяешь (вновь творишь) на¬ 
шу душу и самое тело чрез веру, надежду, чрез 
покаяние, молитву и особенно чрез Животворящую 
Тайну Причащения!.. Какая Божественная Жизнь! 
Какие чудные действия Духа Животворящего! Не¬ 
мощные — мы врачуемся, мертвые — оживотворяемся, 
плененные — освобождаемся, виновные тьмою согре¬ 
шений — примиряемся с разгневанным правосудием 
и от всех их избавляемся. Какая чудная ты соль зем¬ 
ли для нас, земных человеков, гнилостью греха зара¬ 
женных до костей и мозгов!» 

Здесь он соединяет себя со всеми, говоря «мы». 
Но он и прямо о себе одном пишет, что в причащении 
постоянно получает очищение, опытно зрит это. 

«Мы ощущаем, как благодать Духа Святаго попа- 
ляет все грехи наши. “Якоже огнь да будет ми Тело 
Твое и Кровь пречестная, Спасе мой, опаляя греховное 
вещество, сжигая же страстей терние... Попали огнем 
невещественным грехи моя”,—говорится в каноне к 



причащению. В храме особенно совершается тайна 
очищения грехов. Благоговей же к месту, где совер¬ 
шается очищение твоих душевных скверн, где ты 
примиряешься с Богом, где получаешь истинную 
жизнь духа. Сколько раз Господь подавал мне здесь 
очищение грехов моих, без которого я не мог бы 
наслаждаться дарами Божиими: величайшим даром 
жизни, дарами мира и радости и благами веществен¬ 
ными. Слава Тебе, Иисусе, Сыне Божий! Ты — очи¬ 
щение о гресех наших, не о наших же точию, но и о 
всего мира (1 Ин. 2, 2)». 

«Сколько раз смерть вступала в мое сердце, 
сообщая начатки свои и телу! Числа нет! И от всех 
смертных случаев Господь избавлял меня, помиловал 
меня милостию несказанною, оживотворил меня!» 

«Моя ежедневная, величайшая беда — грехи, язвя¬ 
щие и гложущие мое сердце. Но против этой беды 
есть ежедневный же, величайший Избавитель и Спа¬ 
ситель — Иисус Христос. Он мне ежедневно, — в 
Тайнах,—благотворит невидимо, благостно. Грешни¬ 
ки бедные! Познайте сего Спасителя, как я знаю Его, 
по благодати Его, по дарованию Его». 

«Не унывайте же, подобные мне грешники! Но 
только веруйте в Сына Божия. Уважайте друг друга, 
грешники, и не презирайте никакого грешника, ибо 
все мы грешники, и всех пришел спасти, очистить и до 
небес вознести Сын Божий!» 

Какие поразительные слова!.. «Уважайте». Нигде 
во всемирной литературе я не читал подобного! 
Какая бодрящая сила у него! Потому-то и тянулись 
к нему со всего мира. Вот и ко Христу стремились 
оттого, что исходила от Него радость, утешение, сила, 
надежда, бодрость, жизнь... Да, христианство есть 
жизнь... И именно для нас, грешных, — жизнь, упова¬ 
ние, свет, отрада. Как бы ни пали — всегда есть опора, 
спасение, Спаситель. 



«Никогда не отчаивайся в милости Божией,— 
пишет отец Иоанн, — какими бы грехами ни был 
связан по искушению диавольскому, помолись всем 
сердцем с надеждою на помилование, толцы в двери 
милосердия Божия,—и отверзется (милосердие) 
тебе». 

«Как я ни согрешу иногда по действу диаволь¬ 
скому, например со враждою к брату отнесешься из- 
за чего-нибудь, хоть бы даже из-за правого дела, — и 
весь расстроишься, и брата вооружишь на себя, и 
таинство святое совершишь недостойно, не по небре¬ 
жению вольному, а по неготовности и действу диа¬ 
вольскому. Однако по раскаянии все Владыка про¬ 
щает, особенно по достойном* причащении Святых 
Таин: как снег или волна** убелишься Кровию 
Христовою, мир пренебесный будет обитать в сердце 
твоем, и легко-легко тебе будет на сердце, блаженным 
сделаешься. Забудешь все возмущения, тревоги и тес¬ 
ноту диавольскую, совсем новым сделаешься, и как 
будто из мертвых воскреснешь! Не отчаивайтесь, бра- 
тие, какие бы грехи вы ни сделали, только сердцем 
сокрушенным и духом смиренным покайтесь. Слава 
милосердию Твоему, Господи! Слава долготерпению 
Твоему, Господи!» 

Потому он и всякому священнику дает такой со¬ 
вет: «Причащаясь Святых Таин, о иерее, говори в 
сердце: “Грядеши ко мне, Жизнодавче, исхитити меня 
из челюстей адского змия, очистить меня от скверны 
страстей, умиротворить мятущееся сердце мое, ожи¬ 
вотворить умерщвленную душу мою, возвеселить 
скорбный и унылый дух мой, грядеши напитать меня, 
гладом греховным томимого, одеть меня, обнаженного 
от всякой добродетели, укрепить меня, немощного, 

* То есть с сокрушением, верою и надеждою; а еще лучше — 
нам — после исповеди. — А. В. 

** Шерсть. — Ред. 



почтить меня, бесчестного, возвеличить меня, низкого, 
облагородить меня, презренного, просветить меня, тем¬ 
ного! Всякое благодеяние даруешь мне! Благодарю 
Тебя, Премилосердый!”» 

Так нужно сочетать в себе и сокрушение и надеж¬ 
ду, и покаяние и бодрое упование... И у отца Иоанна 
несравненно чаще говорится именно о бодрости. Сам 
сильный, бодрый, горящий, уповающий, восторженный, 
он и других влек к тому же!.. «Не унывайте!» 

И лишь в одном месте мне пришлось найти слова 
строгие, карающие, предупреждающие — против недо¬ 
стойных причастников: 

«Мы не всегда отлучаем в страх прочим от Свя¬ 
той Чаши известных своим пьянством и прелюбодейст¬ 
вом лиц, и даем через то этим заразительным и мерз¬ 
ким порокам все более и более усиливаться. Мы 
даем слабые епитимии, которые налагаем на них! Бо¬ 
же праведный! И пастыри, и паства безответны пред 
Тобою. Вси уклонишася, вкупе непотребны быша: 
несть творяй благостыню, несть даже до едина¬ 
го (Рим. 3, 12; Пс. 13, 1)». И иногда отец Иоанн с 
властью отстранял приступающих к Чаше, очевидно 
как недостойных. Я это и сам видел, грешный. 

Но если люди искренно каются и сокрушаются, то 
не отринет Господь, как мы видели выше, лишь бы 
человек сознавал свое недостоинство и уповал. 

«В молитвах литургии выражается великость та¬ 
инства Тела и Крови Господней и нашего недостоин¬ 
ства, то есть нас, совершителей таинства. Служащий 
постоянно находится в сознании своего недостоинст¬ 
ва и своих немощей, и Божия неприступного величия 
и Божией святости и правды. В молитвах литургии 
испрашивается благодать для достойного совершения 
таинства и неосужденного причащения священнослу¬ 
жителей и мирян». 



На нее и будем уповать мы, грешные. 

«Толцыте и отверзется вам (Мф. 7, 7). Толцы в 
двери милосердия Божия, каким грехом ни согре¬ 
шишь, как бы ни были пламенны стрелы врага, как бы 
ни было сильно его упорство в твоем сердце, — и тебе 
верно отверзется. Я стучал,—и мне всегда отверза¬ 
лись двери милосердия Божия! Это помни всегда!» 
«Мы — грешники великие, непрестанно и много со¬ 
грешающие пред Богом и достойные праведного 
осуждения; поэтому и взываем часто к Богу... “Госпо¬ 
ди помилуй”». Но «хотя мы и грешники, но смирен¬ 
ные грешники, кающиеся, или: грешные, да Божии!» 

«Когда ты согрешишь против Бога и грехи твои 
будут мучить, жечь тебя, ищи тогда Единой жертвы о 
грехах, вечной и живой. И повергай свои грехи пред 
лице этой жертвы. Иначе тебе нет ниоткуда спасе¬ 
ния. Сам по себе спастись не думай!» 

И таинство причащения и дано именно «во остав¬ 
ление грехов», как постоянно твердит Церковь. 

Таковы два основных дара причащения, тесно свя¬ 
занных один с другим, или даже представляющих 
лишь разные стороны одного дара: прощение грехов, 
а чрез то — оживотворение души, освобождение от 
духовной смерти и возвращение в истинную жизнь. 

Но плоды такого «обновления», «оживотворения» 
проявляются потом и дальше: они не останавливают¬ 
ся на одном лишь причастнике, а распространяются 
и на окружающих, а потом даже на весь мир. 

Однако, прежде чем перейти к этим дарам, остано¬ 
вимся еще немного не только на «исцелении души» 
от греховных «болезней», но и тела от болезней те¬ 
лесных. 

Отец Иоанн уже про себя говорил, как мы видели, 
что он «многогрешный обязан всеми днями» своей 
«благополучной жизни только литургии». Но и вооб- 



ще про всех он добавляет, что «в болезнях мы исце¬ 
ляемся» чрез святое причащение. 

В своем дневнике он между прочим рассказывает 
следующий случай. 

«Некто, бывший смертельно болен воспалением 
желудка девять дней и не получивший ни малейшего 
облегчения от медицинских пособий, лишь только 
причастился в девятый день поутру Животворящих 
Таин, к вечеру стал здоров и встал с одра болезнен¬ 
ного. Причастился он с твердою верою. А то был на 
волосок от смерти!» 

Воистину — причащение бывает «во исцеление ду¬ 
ши и тела». Воистину — мы причащаемся «Животво¬ 
рящих Таин». 


7 . РЫЧАГ МИРА 

Действие литургии не ограничивается лишь от¬ 
дельным человеком. Христианство, все вообще, по ос¬ 
новному своему смыслу и цели дано всему миру. И 
слово «литургия» в переводе с греческого языка зна¬ 
чит именно «общее дело». Через нее прежде всего 
осуществляется восстановление единства человече¬ 
ства с Богом, и со святыми того мира, и между собою. 
Эта мысль о единстве особенно восхищала отца 
Иоанна. Об этом он часто говорит. 

«Первообраз пришел к образу: Творец к твари. 
Эта мысль — существо веры христианской — прони¬ 
кает все христианство, все богослужение. Единство — 
великая задача христианства». И это достигается 
через примирение с Богом, совершение таинств, очи¬ 
щение и освящение христиан, возведение к христиан¬ 
скому совершенству. Спасение мира — «вот цель на 
земле Церкви Божией». 

«Вся надежда нас, грешных, — на помилование и 
спасение, на заслуги Иисуса Христа, на Крест Его, 



и на молитвы Пречистыя Богородицы и всех свя¬ 
тых». И, в частности, по опыту он утверждает, что 
таинство причащения «подвизает к самоотверженным 
подвигам любви, милосердия и сострадания ко всем 
человекам, соединяет всех в один союз братства, сово¬ 
купляет в один союз небо и землю». 

Это общение, очами не зримое, но действительное 
и чрезвычайно тесное, близкое. 

«В какой близости друг к другу находятся и небо¬ 
жители, и землежители, и Божия Матерь, и все святые, 
и все мы, православные христиане, когда совершается 
Божественная, всемирная, пренебесная, всеобщитель¬ 
ная литургия! Боже мой! какое прерадостное живо¬ 
творное общение!» 

Поэтому, советует отец Иоанн, должно быть в 
единстве любви и за литургией, и после нее. «С ра- 
достию и страхом, с любовию к Богу и со взаимною 
друг к другу любовию надо всегда присутствовать 
при совершении ее». 

«Что же мы приносим в благодарность Богу за 
эту любовь к нам? Питаем ли алчущих? Напояем ли 
жаждущих? Одеваем ли нагих? Посещаем ли боль¬ 
ных? И в темнице заключенных? А ведь в лице их, 
как членов Своих, требует нашей помощи Сам Хри¬ 
стос, Спаситель наш, Себе пожерший за нас!» — Вот 
лучший способ провождения времени после литургии, 
и в особенности — после причащения: тогда человек 
особенно расположен любовно, особенно способен к 
объединению. Между прочим, люди забывают одну 
великую истину: связь любви с чистотою душ. Отец 
Иоанн это хорошо знал. Мы это уже слышали от 
него... и не раз он пишет священникам: о иерей! как 
ты должен быть чист, свят, чтобы ты мог любить 
ближних и чад твоих. Это знает и опыт; но понятно 
и богословски: любовь — от Бога, любовь есть долж¬ 
ное, идеальное состояние человека. А грех и от Бога 



удаляет, и природу человека расстраивает. И наобо¬ 
рот, освобождение от греха снова восстанавливает и 
то, и другое. Литургия же совершается именно во 
оставление грехов и в теснейшее общение с Богом. 
Отсюда и объединение в любви — по образу Пресвя¬ 
той Троицы — Единицы. А где нет любви, там, следо¬ 
вательно, нет и плодов святого причащения, там все 
напрасно. Там и Церковь — не Церковь... 

Так как мы веруем в Церковь, которая есть 
общество верующих в Господа, соединенных в одно 
тело Главою Христом и одушевляемых одним Духом 
Божиим, то мы, как члены тела Церкви, должны бе¬ 
речь и любить друг друга, как себя, как свою душу и 
тело, — отражать от сердец своих самолюбие, своеко¬ 
рыстие, зависть, неприязнь, гнев, вражду, злопамятство, 
блуд, невоздержание, прощать друг другу, как желаем 
того себе от других, снисходить к немощам ближних, 
помогать им усердно и охотно. Любовь есть признак 
самый верный учеников Христовых и членов Церкви 
Христовой. 

Без любви — нет Церкви. 

А если это говорится вообще о Церкви, то в осо¬ 
бенности относится к состоянию душ во время бого¬ 
служения, и тем более — на литургии. 

Даже благоухание храма, производимое кадилом, 
напоминает всегда о том, что наши нерукотворенные 
храмы — души и тела — должны благоухать непрес¬ 
танно благодатию Святаго Духа и добродетелями, 
чистотою, святостию, кротостию, смирением, незлобием, 
простосердечием, искренностию, доброжелательством, 
сочувствием, снисхождением, терпением, нелицеприя¬ 
тием, правдолюбием, послушанием, милосердием. Если 
так действует благоухание кадила, то во сколько боль¬ 
ше — святое причащение?! 

«Из церковного богослужения, — говорит совершен¬ 
но так же отец Иоанн, — вы выносите сознание (силу) 



единства всех людей, наипаче всех христиан право¬ 
славных, и научаетесь любить друг друга, подвизать 
друг друга на дела благие». 

«В богослужении, — особенно, конечно, на литур¬ 
гии,—нашей православной Церкви клир и народ... 
представляют как одно — одно сердце и одна душа. 
“И даждь нам единеми усты и единем сердцем сла- 
вити и воспевати пречестное и великолепое имя 
Твое”, — говорит Церковь после Пресуществления 
Святых Даров. Вот это единение нужно иметь посто¬ 
янно в виду при богослужении, к нему всех понуж¬ 
дать и поощрять». 

И наоборот: «по мере того как вы будете удалять¬ 
ся от Церкви, от богослужения, от этого Царствия 
Божия, вами будут обладать страсти житейские, раз¬ 
ные недобрые навыки и князь века сего со своими 
темными силами; вас будет покрывать сень смертная». 

Но действие литургии распространяется не толь¬ 
ко на участников ее, но и на отсутствующих, и даже 
на весь мир. Отец Иоанн об этом говорит в своих 
записях усиленно и часто, может быть, потому, что 
другие не замечают или даже не знают этого, а ему — 
очевидно. Мы обыкновенно лишь о себе думаем, даже 
и на молитве, и не дома только, но и в храме. Между 
тем у Церкви цель — спасение всех, спасение всего 
мира. И литургия совершается за весь мир. 

«Польза литургии, совершаемой с благоговейным 
вниманием, неизмерима не только для всей Церкви 
православной, но и для всей вселенной: для всех лю¬ 
дей, всяких вер и исповеданий, ибо жертва бескров¬ 
ная и молитва приносятся Господу и о всей вселен¬ 
ной; из-за совершения литургии Господь долготерпит 
всему миру и милует весь мир, даруя ему изобилие 
плодов земных, успехи гражданственные, успехи в 
науках, искусствах, в земледелии, в домашнем хозяй¬ 
стве; милуя не только человеков, но и скотов, служа- 



щих человеку. О, литургия чудная, литургия всемир¬ 
ная, литургия Божественная и боготворящая! О, зна¬ 
мение и показание Божией безмерной любви к миру 
грешному, погибающему во грехах!» 

Особенно это долг иерея. «Священник — носи¬ 
тель духа Церкви, или Духа Христова, духа любви, 
святыни; он должен быть печальником о всем мире, 
весь мир всегда на его устах, все люди, всех званий, 
состояний. Он молится о благостоянии всего мира, 
всех Церквей и соединении их; о благорастворении 
воздуха, изобилии плодов земных; об избавлении от 
землетрясений и потопа, огня, меча и прочих бед¬ 
ствий. Он должен быть предан всегда общему делу, 
благу, и не о себе только помышлять и себе угождать, 
тем менее — страстям своим; касательно себя его же¬ 
лания должны быть самые ограниченные. Он — всем 
всё. Священник — носитель духа Церкви, духа спасе¬ 
ния, духа любви вселенской». 

Таким именно чувствовал себя сам батюшка. 

«Я предстою Престолу Бога Вседержителя, Кото¬ 
рый вверил моей молитве и предстательству царей и 
царства вселенной, всю вселенную, в особенности 
царство русское... всю Церковь... всякий город, стра¬ 
ну и верою живущих в них. Предстою Престолу 
Вседержителя, во власти Коего небо и земля, все сти¬ 
хии — свет, воздух, огонь, вода и земля и все плоды 
земные, суша и море, все животные, земные и водные; 
и Который дал мне право ходатайствовать пред Ним 
о благорастворении воздуха и об избавлении... от 
всяких бедствий, постигающих людей за грехи. Я стою 
у Самого Источника Жизни тварей, у Самого Источ¬ 
ника благодати, очищения, спасения. 

Я стою пред Самою неприступною, всеблагою, 
премудрою и всемогущею Державою, пред Которою 
преклоняется все живущее, на небе и на земле... 

16 Литургия верных —‘-°-§ф^481 - 



Высоко мое служение. А я — грешный, страстен, не¬ 
мощен. Господи, удовли* мя Сам на сие служение!» 

Таковых «бесчисленных милостей от Господа» 
сподобляется весь мир «по милости и беспредельной 
силе бескровной жертвы... Это рычаг всего мира, 
коим можно подвигнуть все народы, племена и языки 
к Богу, ибо Агнец объемлет весь мир; Он есть “Агнец, 
вземляй грехи мира, просвещаяй все языки к позна¬ 
нию Его. Буди, буди!”» Ибо «литургия есть всемир¬ 
ная, пренебесная жертва, совершаемая Самим Иису¬ 
сом Христом чрез посредство священнодействующих 
архиереев и иереев; жертва милосердия Божия к ро¬ 
ду человеческому, погибающему во грехах; жертва 
удовлетворения правды Божией за грехи мира — прав¬ 
дою и страданием и смертию Сына Божия за людей. 
Поэтому священнодействующий должен быть весь 
облечен во Христа... тогда только его служение бу¬ 
дет приятно Богу и принесет... величайшую пользу». 

«Литургия — противовес и отпор для верных по¬ 
стоянному растлению, господствующему в мире». 

Закончим эти мысли знаменательными словами 
великого служителя литургии: «Если бы мир не имел 
Пречистого Тела и Крови Господа, он не имел бы 
главного блага, блага истинной жизни ( живота не 
плате в себе, Ин. 6, 53); имел бы лишь призрак жиз¬ 
ни; не имел бы дара освящения, — словом, совокупно¬ 
сти всех истинных нетленных благ. Это — тот живо¬ 
творный квас (закваска), который женщина (притчи), 
то есть Церковь, взяв, положила в три меры муки, 
доколе вскисло все (Мф. 13, 33). Да! Это — истинная 
закваска жизни духовной, небесной, святой, положен¬ 
ная в человечество». Что можно сказать больше 
этого? Разве еще лишь то, что сила Евхаристической 
жертвы простирается даже и на преисподнюю. 

* Сделай удовлетворяющим, способным, достойным. — А. В. 



«Чудная, величественная, Божественная на земле 
служба — литургия!., приемлют от нее пользу и умер¬ 
шие наши, или преисподние». 

«Умилительна и трогательна молитва Церкви к 
Агнцу Божию о всех усопших... она ходатайствует 
пред Богом о упокоении усопших там, где присещает 
свет лица Божия». 

«Православные! Вы, молясь во время обедни и, 
особенно, давая вынимать части за здравие и спасе¬ 
ние и за упокой, сообщаетесь на проскомидии и во 
время литургии с Господом, Богоматерию, Предтечею, 
пророками, апостолами, мучениками, преподобными и 
всеми святыми. О, благородие христианина! О, счас¬ 
тие и блаженство!» 

«Совершая литургию и изъемля частицы... по¬ 
мни», служащий, «какая тесная связь между нами, и 
святыми, и умершими во Христе! И всех возлюби, как 
членов Господа и своих членов...» 

И основание этому отец Иоанн видит в силе 
жертвы Искупителя на весь мир согласно словам 
апостола: «На ней», то есть литургии, «всяко колено 
поклоняется Господу Вседержителю: небесных, зем¬ 
ных и преисподних». А от преисподней воротимся к 
житейским вещам. И им есть место в литургии. Ми¬ 
моходом упоминалось уже и о разных частных пло¬ 
дах ее: в ней и избавление от скорбей, и благополучие 
жизни отдельных людей и всего мира, и успех в де¬ 
лах, и отражение искушений от диавола и людей, и 
даже здоровье скотов... Да, и о скотах можно мо¬ 
литься на литургии. И молятся... Особенно те, кому 
приходится жить с ними и ими. Это знает особенно 
крестьянский люд, бедная жизнь которого так тесно 
переплетена с «лошадкой и буренушкой!..» 

Вообще, литургией, по словам отца Иоанна, можно 
исходатайствовать все. Этому содействует прежде 
всего единодушная и общая молитва всей Церкви: 

іб* — 



«Единодушная молитва может все исходатайствовать 
у Бога, всякие блага! Потому как можно больше, как 
можно чаще надо всех увещевать к единодушной мо¬ 
литве, и просить у Бога такой молитвы». 

Но главное упование опять на Единого Ходатая. 

«Совершая благоговейно и чистым сердцем ли¬ 
тургию,— говорит батюшка, — можно и должно креп¬ 
ко надеяться, что мы испросим чрез нее у Бога все 
потребное для душ и телес наших: оставление грехов, 
здоровье и спасение, и во всем благопоспешение и ми¬ 
лость Божию; оставление грехов и упокоение со свя¬ 
тыми всем в вере, покаянии и уповании вечной жизни 
преставившимся. Литургия — всесильна, вседействен- 
на! Ибо вообразите, какая жертва на ней приносит¬ 
ся? — Сам Единородный Сын Божий! Если же Бог 
Сына Своего Единороднаго для нас не пощадил, то 
как не даст нам с Ним и всего?! (Рим. 8, 32). 
Апостол недоумевает, как может быть иначе? Итак, 
священники... твердо знайте и помните, какое в ру¬ 
ках наших средство к умилостивлению Бога о всех 
людях, о всем мире!» Только сами «молите крепко 
Господа, чтобы вам достойно совершать это чудное 
таинство...» 

8. ТАЙНА ПРЕМУДРОСТИ 

На какую высоту веры, дерзновения и надежд 
зовет нас великий служитель литургии! И нам, от¬ 
выкшим от такого ощущения «неизмеримой» и «все- 
действенной» силы ее, привыкшим слишком «просто», 
маложизненно смотреть даже на это воистину «вели¬ 
чайшее и высочайшее и всесильнейшее таинство», 
представляется все непостижимым, трудно приемле¬ 
мым. Да, естественно стало человеку земному сомне¬ 
ваться, или хотя бы недоумевать, о вещах сверхъесте¬ 
ственных. На это в сей главе мы найдем ответ. И 



даже отец Иоанн по своему опыту знал эти смуще¬ 
ния. Да и как ему было не знать их? Кто чем больше 
занимается, тот о том больше, всесторонне знает: а уж 
отец Иоанн воистину жил литургией. Потому пе¬ 
реживал он все вопросы, касающиеся ее. И даже 
глубже других. Священнослужители по опыту знают, 
что им приходится продумывать и искать твердых 
оснований на такие запросы ума, над коими большин¬ 
ству мирян не приходилось и задумываться. А между 
тем ответ нужно, во что бы то ни стало, найти; истина 
должна быть тверда, ибо она слишком для нас до¬ 
рога! «У людей, — говорит батюшка с опыта, — стара¬ 
ющихся проводить духовную жизнь, бывает самая 
тонкая и самая трудная война чрез помыслы, каждое 
мгновение жизни — война духовная; надобно каждое 
мгновение... замечать втекающие в душу помыслы от 
лукавого и отражать их». 

Нужно найти ответы всем искусительным мыслям, 
чтобы не только с миром, но и с дерзновенною верою 
и утешительным упованием совершать великое свя¬ 
щеннодействие. И отец Иоанн знал сомнения; но он 
умел и отвечать, и умел опытно; тем это для нас важ¬ 
нее — основательнее, авторитетнее, успокоительнее. 

«Часто, — пишет он,—лукавая и слепая плоть, 
или живущий в нашей грешной плоти князь века сего, 
шепчет нам, что в Тайнах только хлеб и вино, а не 
самое Тело и Кровь Господа; и лукавыми свидетеля¬ 
ми посылает для этого зрение, вкус и осязание». 

«Дым адский усиливается затмить и стеснить ду¬ 
шу даже тогда, когда пред тобою предлежит святая и 
страшная жертва, когда причащаемся ее, и — при 
совершении всех таинств. Чем важнее священнодей¬ 
ствие, тем сильнее и яростнее нападает враг». 

«Даже у самой Чаши враг делает тебе козни и 
смущает тебя разными помыслами. И не хочешь, да 



борись. И хотел бы долго-долго опочить с Господом, 
да враги не дают». 

Так первую причину сомнений отец Иоанн видит 
в клеветнике диаволе, вторую же — в нашей грешной 
плотской душе, из-за страстей потерявшей способ¬ 
ность зреть духовные вещи ясно. 

«Пока в нас страсти будут действовать, пока вет¬ 
хий человек в нас будет жить и не умрет, до тех пор 
нам придется много скорбеть от различных искуше¬ 
ний, от борьбы ветхого человека с новым». 

Это вообще относится ко всем предметам веры. 

«Если веру нашу православную, таинства ее, хри¬ 
стиане иногда не могут вместить, то это показывает 
только, что умы и сердца людей нечисты и страстны, 
и не могут выносить чистоты и света ее, как больные 
глазами света солнечного. Это сокровище небесное 
могут вместить только люди, отрешающие ум и чув¬ 
ства свои от пристрастий житейских». 

Эта нравственная испорченность нашей природы 
представляется отцу Иоанну прямым уродством. 
«Встречаются у людей уродливые сердца! При совер¬ 
шении таинств они дышат неверием и бесчувствием, 
нравственным бессилием, недугу ют смехом или сму¬ 
щением и бесовским страхом!» 

Третью причину батюшка видит в беззаконном, а 
потому и не логичном, безумном покушении естест¬ 
венного ума проникнуть в сверхъестественный мир, 
понять земным умом — небесные тайны, рассудком 
уразуметь — чудо, человеку обнять — божественное. 
Идя по всем этим путям, он и отвечает на недоумения 
и сомнения, прибегая иногда и к вспомогательному 
способу — сравнениям. 

1.И прежде всего, — совершенно мудро, логично, 
философски правильно, — он останавливает незакон¬ 
ные попытки ума, не имеющего ни возможности, ни 
права постигнуть непостижимое: тайна есть тайна. 



«Благоговей, — говорит он,—всеми силами души 
пред всеми таинствами! И говори в себе о каждом 
таинстве пред совершением или причащением его: 
это — Тайна Божия! Я только недостойный пристав¬ 
ник ее, или участник ее. А то гордый разум наш и 
Тайну Божию хочет исследовать. А если не может ее 
исследовать, то отвергает, как не подходящую под 
ничтожную мерку его». 

И в частности, в отношении к таинству Евхарис¬ 
тии он всегда и совершенно ясно созерцает, что оно 
есть чудо из чудес, большее даже, чем сотворение ми¬ 
ра; а потому уму здесь должно лишь смириться и 
принимать все верою. А отвергать тайну есть нера¬ 
зумие, даже безумие, ибо чудо — выше естественных 
законов, выше ума. 

«Литургия — величайшее чудо... непрестанное чу¬ 
до: с радостью и страхом... надо всегда присутство¬ 
вать при совершении ее». 

«То, что совершается во время литургии поражает 
своим величием» не только человека, но и «все ан¬ 
гельские умы: то есть Пресуществление хлеба и вина 
в истинное Тело и Кровь Самого Господа и причаще¬ 
ние Их верующими. А мы, для которых это таинство 
совершается, часто равнодушны». 

«Приимите, ядите... пийте от нея вси... Кто по¬ 
стигнет величие благодеяния, подаваемого нам Госпо¬ 
дом нашим Иисусом Христом в таинстве Евхаристии, 
или причащении? Вполне — никто, ни даже ум ан¬ 
гельский, ибо благодеяние это — беспредельно и 
необъятно, как и Сам Бог, Его благость, премудрость 
и всемогущество». Чудо есть чудо, то есть дивное и 
непостижимое уму явление. 

2. Но, однако, почему же можно и должно прини¬ 
мать его за истинное и несомненное событие? 

В ответ на это отец Иоанн приводит много осно¬ 


вании. 



а) Как человек, глубоко сознательный верующий, 
он прежде всего отсылает нас к истине о всемогущей 
власти и силе Господа Иисуса Христа, особенно после 
Его прославления чрез воскресение и вознесение: что 
Он благоволил изречь, то силен и сделать. У Бога 
слово есть дело. 

«Дадеся Ми всяка власть на небеси и на зем¬ 
ли (Мф. 28, 18),— сказал Он Сам пред вознесением 
ученикам и чрез них всему миру. Этою властию,— 
говорит батюшка, — Господь поставляет пастырей 
Церкви... совершает все таинства... претворяет хлеб 
и вино в Тело и Кровь Свою Духом Святым». 

Мы уже видели, как он часто говорил, что литур¬ 
гию собственно совершает Сам Спаситель чрез свя¬ 
щенников, или Бог Дух Святый — чрез нас. Но Бог 
все может. А потому верующий не видит никаких 
препятствий и к этому Его Божественному действию: 
как сказано, так и бывает. 

«Для верующего нет ничего невозможного»... 

Рече... и быстъ (Быт. 1): весь мир, всё. Не изне¬ 
может у Бога всяк глагол (Лк. 1, 37), сказал архан¬ 
гел Деве. Истинно так! 

И отец Иоанн прибегает к этому предивному при¬ 
меру, чтобы облегчить и укрепить принятие и тайны 
Пресуществления. «Тело и Кровь Христовы прелага¬ 
ются* Духом Святым из хлеба и вина; как и во ут¬ 
робе Девы Пречистой оно сотворено Духом Святым 
от кровей Ее». 

И воистину, воплощение Бога во чреве Девы не 
только не меньшее чудо, чем Пресуществление Свя¬ 
тых Даров, а большее. И если кто принял за несом¬ 
ненную истину первое, тому еще легче воспринять и 
второе. Там и здесь — чудо, то и другое непостижимо. 
Там и здесь в телесном — Божество. Там и здесь 
действует один и тот же всемогущий Дух Святый. 


Превращаются. — Рсд. 



«Что удивительного, если Сам Бог Слово, Творец 
всего видимого и невидимого, претворяет, пресущест¬ 
вляет хлеб и вино в пречистое Тело и в пречистую 
Кровь Свою? В этих хлебе и вине воплощается Сын 
Божий не вновь, потому что Он однажды воплотил¬ 
ся... но воплощается тем самым телом, которое преж¬ 
де воплотилось, по подобию того, как умножил Он 
пять хлебов и сими пятью хлебами напитал несколь¬ 
ко тысяч». 

А если для Бога все возможно, то всякие сомне¬ 
ния нужно отметать как диавольское искушение пра¬ 
вой веры нашей, как восстание на истину! 

«Когда диавол будет смущать тебя неверием в 
Тайны, говоря: это невозможно, чтобы хлеб и вино 
были телом и кровью Христовою, — скажи ему: Да! 
для тебя и для меня это невозможно, ты правду го¬ 
воришь. Но не для Бога: вся бо возможна суть у 
Бога (Мк. 10, 27). Самая мысль у Бога есть дело; 
слово у Бога — дело. Рече, и быша (Пс. 32, 9), го¬ 
ворит, — и бывает. Кратко и ясно! Не хотят ли ноги 
быть вверху и учить — странно сказать! — Зиждите¬ 
ля всех?!» 

«И мы не дозволяем слушать его (врага) клеветы 
и рассуждаем так: для Тебя, Господи, все возможно». 

И батюшке очевидно это чудесное всемогущество 
во всяком творении даже так называемого естествен¬ 
ного мира: «Ты творишь плоть людям, животным, ры¬ 
бам, птицам, гадам, всей твари... Дух Святый созидает 
нас во чреве матери нашей, это ведь тоже постоянное 
чудо». 

А если так, — то «для Себя ли Ты, везде Сый и 
вся исполняяй, не сотвориши плоти? Какой ваятель, 
делая изваяния для других, не в состоянии сделать 
его для себя? Мало того, Ты превращаешь мертвое 
вещество в живое существо: например, посох Мои- 



сея — в змея. И нет ничего для Тебя невозмож¬ 
ного!..» 

б) В помощь же для усвоения Тайн верою отец 
Иоанн ссылается на множество тайн и в естествен¬ 
ном мире, которые мы, однако же, не отвергаем, а при¬ 
нимаем. «Множество тайн в природе, коих не может 
постигнуть даже в вещах мой разум, однако же вещи 
существуют со своими тайнами». 

«Зачем мне ходить далеко искать следов Твоей 
благости, Твоей премудрости, Твоего всемогущества? 
Ах, следы эти так явственно видны во мне! Я, я — чу¬ 
до! Я — в малом виде целый мир!» 

«Так и в этом таинстве всё — тайна для меня... но 
тайны Тела и Крови на самом деле существуют, хоть 
и непонятно для меня. У Творца моего множество 
тайн; я сам для себя тайна как дело рук Его!» 

А если непостижимо земное, тем более не допыты¬ 
вайся о вещах небесных; если не понимаешь естест¬ 
венного бытия, то не задавай вопросов — как? каким 
образом? — о бытии сверхъестественном: это безумно. 

«Когда идет дело о тайнах Божиих, не спрашивай 
внутренно: как это бывает? Ты не знаешь того, как 
Бог сотворил весь мир из ничего»; тем более «не мо¬ 
жешь, да и не должен знать и здесь, как что-либо Бог 
делает тайно. Тайна Божия тайною и должна для 
тебя остаться, потому что т'ы — не Бог, не можешь 
знать всего, что бесконечно премудрому, всемогуще¬ 
му Богу известно. Ты — дело рук Его, ничтожная 
тварь!» 

«Ты не разумеешь об образе вселения Господа в 
Животворящие Тайны. Это — тайна. Так же тайна, 
как тайна то, каким образом вселен в твое тело дух 
бессмертный». 

в) Но когда отец Иоанн богословствующим умом 
желает приблизить, или обосновать, несомненность 
истины этого чуда из чудес, то он останавливается на 



другой истине, о том, что Бог есть истинно Сущий, 
везде сущий, все наполняющий, а следовательно, мо¬ 
жет быть и в Тайнах. 

«По совершеннейшей простоте Своей Он находит¬ 
ся необходимо весь везде, везде сый и вся исполняяй: 
еда небо и землю не Аз наполняю? (Иер. 23, 24)». 

«Непостижимо, как Дух Господа нашего Иисуса 
Христа соединяется с хлебом и вином, претворяет их 
в Тело и Кровь. Это объясняется отчасти (лишь от¬ 
части) тем, что везде — всемогущий, творческий дух 
Господа... и везде Он может даже не сущая нарицати 
яко сущая (Рим. 4, 17); тем более из сущего делать 
другое сущее». 

И потому, «чтобы с верою несомненною прича¬ 
щаться Животворящих Таин и победить все козни 
врага, все его клеветы, представь, что принимаемое то¬ 
бою из Чаши есть Сый, то есть Един Сущий. Когда 
будешь иметь такое расположение мыслей и сердца, 
то от принятия Святых Тайн ты успокоишься, возве¬ 
селишься и оживотворишься, познаешь сердцем, что в 
тебе истинно и существенно пребывает Господь и 
ты — в Господе. Опыт!» 

г) В частности, отец Иоанн придавал величайшую, 
всемогущую силу самим словам, которые произносят¬ 
ся при совершении таинства, ибо Словом все сотво¬ 
рено, весь мир, всякое бытие. 

«Возможно ли сомневаться в том, в бытии чего 
уверяет нас собственный опыт и видимый и невиди¬ 
мый миры! В чем состоит тайна бытия всех тва¬ 
рей?» — «В слове Творца: Рече — и быша!» «Все — 
от слова, ни от чего другого». 

«Не тот же ли Господь действует через нас — свя¬ 
щенников — и у нас? Здесь Сам Господь... Соверши¬ 
тель всего: Он — “приносяй жертву и приносимый”. 
Священник только говорит слова, простирает руку, а 
Господь все претворяет». 



Почему же такая сила в словах?.. 

«Слово Божие, — говорит отец Иоанн,—все рав¬ 
но, что Сам Бог. Потому несомненно веруй всякому 
слову Господа. Слово Бога — дело». И «каждое сло¬ 
во Священного Писания, каждое слово Божественной 
литургии, утрени и вечерни, каждое слово священно¬ 
таинственных молитв и молитвословий имеет в себе 
соответствующую ему и в нем заключающуюся силу, 
подобно знамению честного и животворящего Креста. 
Тайная благодать присуща каждому церковному сло¬ 
ву ради обитающего в Церкви ипостасного, вочелове- 
чившегося Слова Божия, которое есть Глава Церкви». 

Поэтому отец Иоанн дает очень простой и мудрый 
совет при сомнениях: «Когда во время устной молит¬ 
вы диавол будет подтачивать слова дождем тончай¬ 
ших мыслей, говори: владычество Спасителя — во вся¬ 
ком слове и звуке». 

«Не обращай внимания на омрачения, огнь и тес¬ 
ноту вражию во время совершения молитвы; и твер¬ 
до положись сердцем на самые слова молитвы, с 
уверенностью, что в них сокрыты сокровища Духа 
Святаго». 

Примеры такого действия божественных слов бес¬ 
численны, от сотворения мира до многочисленных 
чудес. 

«Тебе показан и пример в Писании, как все стало 
Словом Божиим державно, быстро: воды превраща¬ 
ются, по гласу Моисея, в кровь, земля — в мошек, 
жезл — в змея, свет — в осязаемую тьму... Прииди и 
виждь!» Это все факты. Это было. 

д) И теперь чудеса совершаются. Свидетель сему 
сам опыт, сама действительность, осязательные плоды 
действия Святых Таин. О них мы будем говорить 
еще дальше; здесь же лишь кратко упомянем о них, 
в порядке убеждения в истинности таинства. 



И отец Иоанн тысячекратно испытывал на себе 
всю правду и силу Тайн Тела и Крови. Это для него 
было убедительнее всяких рассуждений, что и понят¬ 
но: всегда опыт, восприятие достовернее «знаний» 
или, лучше, в основе знания прежде всего лежит 
именно непосредственная очевидность, когда не тре¬ 
буются никакие рассуждения, когда истина оправды¬ 
вает сама себя. 

«Что Господь с нами, очевидным доказательством 
тому служат Его Божественные, животворящие Тай¬ 
ны. Здесь Он дает нам осязать Себя, вложить руки 
сердца нашего в гвоздиные язвы Его и вложить пер¬ 
сты наши в ребро Его». 

И этот опыт повторяется многократно, пока чело¬ 
век не убедится совершенно несомненно в истине. 
Поэтому иногда Господь как бы скрывает всю полно¬ 
ту истины, всю силу ее, чтобы мы снова искали ее 
сильнее и убеждались очевиднее в ее объективности, 
в подлинной действительности и истинности самой по 
себе, независимо от нас. Это наблюдал и батюшка. 

«В обыкновенных познаниях человеческих — уз¬ 
нал раз хорошо какой-либо предмет, и часто на всю 
жизнь знаешь его хорошо, без помрачения познания 
о нем. А в вере не так: раз познал, ощутил, осязал — 
думаешь: всегда будет так ясен, осязателен, любим 
предмет веры для души моей. Но нет, тысячу раз он 
будет потемняться для тебя, удаляться от тебя и как 
бы исчезать для тебя, и, что ты любил прежде, чем 
дышал и жил, к тому по временам будешь чувство¬ 
вать совершенное равнодушие. И надо иногда возды¬ 
ханием и слезами прочищать себе дорогу, чтобы уви¬ 
деть его, охватить и обнять сердцем. Это — от греха». 

В особенности это нечувствие, равнодушие и по¬ 
темнение происходит от гордости и нераскаянности. 

«Нечувствие сердцем истины слов на молитве 
происходит от сердечного неверия и нечувствия сво- 



ей греховности; а это, в свою очередь, проистекает от 
тайного чувства гордости». 

И наоборот, с просветлением и очищением души 
проясняется и очевидность опыта; тогда узрели бы 
славу Тайн. 

Отец Иоанн пишет, например, следующее: 

«Что если бы Ты, Господи Боже мой, Иисусе 
Христе, возблистал свет Божества Своего от пречис¬ 
тых Твоих Тайн, когда они почивают на святом прес¬ 
толе, на дискосе во время литургии, или в дарохрани¬ 
тельнице, или дароносице, когда иерей Твой несет их 
на персех своих, идя к больному или от него! От 
этого света поверглись бы в страхе на землю все 
встречающиеся или воззревшие на них из домов 
своих, ибо и ангелы от страха неприступной славы 
Твоей покрываются! А между тем как равнодушно 
иные обращаются с этими пренебесными Тайнами! 
Как иные равнодушно совершают страшное священ¬ 
нодействие! » 

е) Но так как у большинства из нас свой опыт 
бывает слаб, то отец Иоанн не только нам советует, но 
и сам опирается на более авторитетный опыт и сви¬ 
детельство великих столпов Церкви. 

«Во время богослужений, во время совершения 
всех таинств и молитвословий будь доверчив, как 
дитя по отношению к своим родителям. Помни, какие 
великие отцы, какие светила вселенские, Духом Свя¬ 
тым озаренные, руководят тобою. Как дитя, будь 
прост, доверчив, несумнителен в деле Божием». 

«Всю печаль возверзи на Господа, а сам будь со¬ 
вершенно беспечен. Не пецытеся, како или что 
возглаголите... не вы бо будете глаголющий, но Дух 
Отца вашего глаголяй в вас (Мф. 10, 19—20). Давно 
Господь снял с нас эту печаль, эту заботу, научив 
богоносных отцов наших Духом Своим, что глаголать 
Господу при богослужении, совершении таинств и 



при разных случаях и обстоятельствах человеческой 
жизни, требующих молитвы, низводящей свышнее 
благословение. Нам должно быть легко молиться! 
Только вот враг стужает». 

«Да что его стужение, если сердце наше утверж¬ 
дено в Господе! Вот беда, если мы не в Боге, если 
веры твердой в нас нет, если пристрастиями житейс¬ 
кими связали себя, если разум наш горд и кичлив; 
тогда и в святейшем, непорочнейшем деле богослуже¬ 
ния, совершения и причащения Святых Таин, диавол 
будет сильно запинать нас». 

ж) И для непоколебимого стояния и утверждения 
в истине Пресуществления достаточно сослаться на 
свидетельство Священного Писания, или Самого Хри¬ 
ста Бога. Если сказано Им, то — несомненно. Если 
Церковь признала, то верь твердо, ибо ею руководит 
Дух Святый. Если Он изрек, что «сие есть Тело», 
«сия есть Кровь», так и есть. 

«За истину Тайн Христовых ручается Сам Хрис¬ 
тос!..» 

«Зачем мнительность там, где она не должна 
быть?.. Бог есть Истина — этого довольно! Церковь 
есть столп и утверждение истины! (1 Тим. 3, 15). 
Диавол — ложь, клеветник, противник; этого доволь¬ 
но! Знай одного Бога и Его Истину!» 

з) Но в опыте отца Иоанна мы встретили еще 
одно неожиданное свидетельство по аналогии. Обыч¬ 
но ссылаются на параллель души и тела, как на при¬ 
мер обитания Бога в хлебе и вине, а отец Иоанн уз¬ 
рел и другое некое обитание. 

«Что удивительного, что хлеб и вино бывают Те¬ 
лом и Кровию Христовою и в них Христос почивает, 
как душа в теле? Что удивительного — когда и 
диавол гнездится в ничтожном зародыше (в сердце) 
младенца... так что... является на свет младенец с со¬ 
крытым и “гнездящимся в сердце его” “диаволом”? 



(молитва пред крещением). Как несомненно, что в 
сердце нашем гнездится часто диавол и всякий грех, 
так несомненно же, что в сердца наши вселяется 
Христос Жизнодавец, святыня наша. Болий есть Гос¬ 
подь наш диавол а!..» 

«Как не входить в сердце наше Христу чрез веру 
и покаяние, когда оно и создано Им быть храмом 
Божиим? Как не входить... Христу именно в Плоти 
и Крови Своей в соответствие нашей духовности и 
вместе плотяности? Еще: если диавол может давать 
дух и слово иконе звериной (Апок. 13, 15), то как 
Христос не вселится в хлеб и вино и не претворит их, 
не усвоит их совершенно Себе, как Плоть и Кровь?» 

и) Наконец, отец Иоанн обращает внимание и на 
то, что для сего претворения Господь избрал такие 
вещества в мире, которые легко воспринять челове¬ 
ческому представлению, — близкое по сравнению с 
нашим претворением пищи и пития в тело и кровь, — 
это постоянное и никому непостижимое «химическое 
явление», а правильнее сказать — творческое чудо 
Божие в нас. 

«Себе ли Ты, Господи, не сотвориши плоти из хле¬ 
ба и вина, которые так близки к нашей плоти, будучи 
употребляемы в пищу и питие и превращаемы в нашу 
плоть и кровь? Ты не даешь нашей вере искуситься 
паче, неже может она понести: не пресуществляешь 
глыбы земной в Тело и Кровь Свою, а белый, мягкий, 
чистый, приятный на вкус хлеб; не воду сотворяешь 
Кровию Своею, но подходящее к цвету крови — вино, 
которое называется кровию гроздною в Священном 
Писании (Сир. 50, 17), приятное на вкус и веселящее 
сердце человека. Ты знаешь немощь нашу, слабость 
нашей веры, и потому благоизволил употребить для 
таинства Своего Тела и Крови самые подходящие к 
ним вещества. Будем же твердо верить, что под ви¬ 
дом хлеба и вина мы причащаемся истинного Тела и 



истинной Крови Христовой; что в таинстве причаще¬ 
ния Господь пребудет с нами во вся дни до сконча¬ 
ния века (Мф. 28, 20)». 

Закончим и мы после такого облака обоснований 
со всею верою евангельским «аминь», истинно. 

к) После всего этого становится понятным резкое 
осуждение у отца Иоанна сомнений и неверия, ибо 
они свидетельствуют уже о нежелании человека при¬ 
нимать истину, столь обоснованную. 

«Бойся, крайне бойся сомневаться в истине или 
раскаиваться в правом слове и деле! Это дело сата¬ 
ны — завистника, клеветника истины и правды. Горе 
сомневающимся! Горе всякому слуге сатаны!» 

Исключение должно быть лишь для тех случаев, 
когда искусительные помыслы нападают на нас воп¬ 
реки нашей воле и противлению им. Тогда мы не ви¬ 
новны, и потому не должны смущаться ими. 

«Тот грех, на который ты не соизволяешь, не вме¬ 
няется тебе; например, невольное преткновение на 
молитве, помыслы скверные и хульные, непроизволь¬ 
ная злоба, с которыми мы усердно боремся; скупость, 
которой мы отвращаемся, — это всё нападения злого 
духа. Наше дело — терпеть, молиться, смиряться и 
любить». 

л) Так просто все разрешается у верующего. Но 
если бы иной пожелал и философских основ разреше¬ 
ния таких больших недоумений столь простым спо¬ 
собом, как вера, тот может найти у отца Иоанна ключ 
и к этому в его, на опыте обоснованном, учении о 
«простоте премудрости», или о «премудрой просто¬ 
те»... Не место здесь особенно подробно углубляться 
в выяснения гносеологических (касающихся позна¬ 
ния вещей) воззрений его; но сущность их такова. 

«Бог есть существо препростое», как часто гово¬ 
рит он: то есть единое, цельное, несложное... Это не¬ 
понятно? — Да, кто чего опытно не познал, тому 



ничего не понять... Но возьму сравнение из «просто¬ 
го» опыта: воздух. Химия говорит о разных элемен¬ 
тах, из которых он состоит; но не только нами, обыч¬ 
ными людьми, но и химиками он воспринимается 
«просто», цельно; ибо в конце концов он — «прост», 
един, целен. И никакой ум, никакая химия не могут 
воспринимать его сложно в соответствие элементам. 
Он принимается непосредственно, просто. Так и Бог 
есть всевысочайшая «простота»... Опытом это пони¬ 
мается, и ощущается ясно и существенно. И потому 
понять, принять Его можно тоже только непосред¬ 
ственно, «просто», прямо, без посредств других, «вспо¬ 
могательных», способов ума. Эти вспомогательные 
средства лишь осложнят дело, а не помогут... 

В мире все «просто», а потому и воспринимается 
также просто. В частности, и сверхъестественный 
мир прост, — даже еще более прост, «целен», — и вос¬ 
принимать его можно лишь простотою духа, которая 
называется «верою». И догмат Пресвятыя Троицы 
также чрезвычайно, или всесовершенно, «прост», то 
есть Пресвятая Троица — «препроста...» 

Умом не только не понять; но даже и тот, кто зна¬ 
ет это на опыте, не может другим разъяснить умовым 
способом и словами, ибо ничто простое непереводимо 
на ум, на «слова». Слова лишь символы воспринятого 
опыта... 

Отец Иоанн глубоко знал это по своему опыту. И 
потому он очень часто пишет о премудрой простоте. 

«Просто и мудро надо жить христианину в мире... 
Истинная мудрость есть простота евангельская». 

«Премудрость — Христос Бог — Ипостасная Пре¬ 
мудрость Божия». «Премудрость христианина — со¬ 
стоит в простоте сердца. “Прости*, услышим” — в 

* «Прости» (по греч. орфи) — собственно означает «прямо», 
«стоя», а не сидя, или: «встаньте». Потом в переносном смысле 
стало означать: внимательны, духом напряжены, собранны. Но 
отец Иоанн толкует — в смысле «простоты», чистосердечности... 
Это тоже — «прямота». — А. В. 



простоте послушаем. “Прости, приимите” — в просто¬ 
те, искренно приимем Святые Тайны». 

Простота веры, с философской точки зрения, без 
сравнения мудрее «ума». Больше сказать: попытки ума 
понимать «не просто, не верою» — безумны, ложны. 

Простому и мудрому довольно! И даже с из¬ 
бытком. 


9. ПРЕДДВЕРИЕ НЕБА 

После изложения основных воззрений отца Иоан¬ 
на на Божественную литургию перейдем последова¬ 
тельно к тем частным, отдельным настроениям, кото¬ 
рые он переживал на ней, от самого входа в храм и 
до выхода после причащения. И, таким образом, у нас 
составится довольно полное представление о тех 
чувствах, какие и мы должны воспитывать в себе. 
К великому сожалению, отец Иоанн не оставил после 
себя подробного и последовательного объяснения 
целой литургии, и лишь отрывочными записями отме¬ 
чал свои переживания в разные моменты ее. Мы их 
собрали далее воедино и представляем боголюбивому 
любителю богослужения. 

И начнем прежде всего с самого вступления в 
храм... Нужно подготовиться: ведь и пред входом 
в чужой дом мы готовимся, осматриваемся... А здесь 
мы — пред «домом Божиим». 

Мы и в жизни думаем, что и кому сказать. А 
здесь — беседа с Самим Царем царей... И богослуже¬ 
ния наши чрезвычайно глубоки; все здесь полно смыс¬ 
ла — от облачений и кадила до восторженных славо¬ 
словий Пресвятой Троице. 

«Священное Писание, — говорит отец Иоанн, — 
как и богослужение нашей православной Церкви, есть 
глубина неудобозримая, неисследимая. Надо постоян¬ 
но размышлять о них, вдумываться, чтобы совершенно 



проникнуться тем и другим; чтобы то и другое совер¬ 
шенно воздействовало на всю жизнь нашу». 

Здесь все имеет свой глубокий смысл. 

«Дивное, духовное богатство содержится в нашем 
богослужении, если судить о нем, особенно по бого¬ 
служебным книгам, по полному его составу. Тут вся 
душа человеческая со всеми ее немощами, грехопаде¬ 
ниями, со всеми чувствами любви, благодарения, удив¬ 
ления Создателю, Промыслителю и Спасителю свое¬ 
му, со всеми своими нуждами». Но их так много. И 
«Церковь в своем богослужении останавливает вни¬ 
мание молящихся на самонужнейших, самых жизнен¬ 
ных предметах, которые надо иметь непрестанно в 
виду всякому человеку... Премудро учреждено все 
богослужение нашей Церкви, божественно!» 

Начнем же вдумываться по порядку, с самого 
вступления в храм. 

«Входя в церковь, вы входите как бы в особенный 
какой-то мир, непохожий на видимый... В мире вы 
видите и слышите все земное, преходящее, хрупкое, 
тленное, грешное... В храме вы видите и слышите 
небесное, непреходящее, вечное, святое». 

«Храм — преддверие неба и рая, и как бы самое 
небо, ибо в нем престол Божий, служение ангелов, 
частое схождение Святаго Духа... О, с каким благо¬ 
говением должно входить и молиться в нем всем нам; 
особенно же приближающимся к самому престолу 
Божию и совершающим и употребляющим такие Тай¬ 
ны,—с какою пламенною душою молиться!» 

«Дом Мой — дом молитвы (Лк. 19, 46). Приходя 
в храм, мы как бы восходим на небо, оставляя все 
земное за собою, — по крайней мере так должны 
входить». Здесь все, от икон до кадила и священни¬ 
ческих облачений, «все внушает тебе благоговение и 
молитву; все внушает, что ты — в святилище Божием, 
лицом к лицу с Самим Богом». 



«Входя в храм, вы видите лики Христа Спасителя, 
Пресвятой Богородицы, ангелов и святых... Как все 
это много и убедительно говорит уму и сердцу хрис¬ 
тианина!.. Как это одушевляет, трогает и расширяет 
его сердце любовию к Богу, и к святым, и ко всем 
людям! Как это подъемлет дух горе! Как тут не мо¬ 
литься пространным сердцем за всех, когда видишь 
оком веры молящихся за нас, — всех святых с Бого¬ 
родицею: “Дева днесь предстоит в церкви и с лики 
святых невидимо за ны молится Богу” (кондак По¬ 
крову)». 

«Вступив в храм предвечного и конца не имеюще¬ 
го Творца твари, вы как бы переступаете через порог 
времени и слышите непрестанно хвалу Вечному и 
тем угодникам Его, которые сподобились вечной жиз¬ 
ни; и сами поучаетесь не привязываться к временно¬ 
му и исчезающему». 

«Стоя в храме, будь весь, как на небе с Богом, ибо 
в храме все — небесно... Тут общая молитва не о чем 
другом, житейском, а о спасении душ, о прощении 
грехов, о преуспеянии в добродетели и даровании 
бессмертия душам нашим, — молитва за всех. Всякое 
житейское попечение должно отлагать в сторону при 
входе в храм и стоянии в нем». 

«Ты приходишь, христианин, в храм к Самому 
Источнику жизни; приходи же с верою, смирением, 
искренним сердцем, со страхом». 

«Но, с другой стороны, говорит батюшка, при 
объяснении богослужения... часто упускают из виду 
прежде всего то, чтобы показать основу, на которой 
покоится... связь людей с Богом: эта связь — образ 
Божий, по коему человек — свой Богу, родной, близ¬ 
кий, друг, — то есть праведно живущий. На этой ос¬ 
нове покоится все богослужение, все таинства». 

«Мы по природе — свои Богу (Еф. 2, 19), как 
созданные по образу и подобию, — а теперь и искуп- 
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ленные, и вознесенные во Христе на Престол Трои¬ 
цы»; никого нет к нам ближе и роднее, как Господь 
Бог... «Чрез богослужение мы вступаем в тесный 
союз с Богом, присвояемся Ему». 

«Помни, что ты сам — церковь Бога живого, храм 
Его, член Его, сын или дщерь Его, овца пажити Его, 
плоть и кость Его, рождие* Его — Лозы истинныя, 
Господа Иисуса Христа, Его образ и подобие». Сам 
христианин есть храм Святаго Духа, и должен при¬ 
ходить в храм Божий для освящения, просвещения, 
утешения и обновления». 

«О, как высоко, велико, важно в нас то, что по 
образу Божию, — то есть душа, для которой Бог Сло¬ 
во вочеловечился, жил, учил, творил чудеса, страдал, 
умер, воскрес; для которой — видимый мир; для кото¬ 
рой основана на земле Церковь... Что Творец мог 
дать творению Своему больше того, что Он дал ему, 
сотворив его по образу и подобию Своему, сделав его 
богом по причастию» с Собою?! «О, дорожи, человек, 
больше всего на свете — тем, что в тебе по образу и 
подобию Божию, не порабощайся тли греха, а будь на 
земле небесен... До третьего неба восхищен был 
апостол Павел. Какая честь человеческому существу! 
Какие уверения человекам в истине Евангельской! 
Какие надежды! Боже мой! И мы ли, христиане, еще 
прилепляемся к земле?! Горняя мудрствуйте! Горе — 
сердца!» «По цене, принесенной за тебя на кресте 
Искупителем твоим Отцу Небесному, заключай, сколь 
ты Ему дорог». 

И потому, когда приходишь молиться Богу, то 
«познай, что Он — близ тебя, во устех твоих и в 
сердце твоем (Рим. 10, 8), любит тебя, как исчадие** 
Свое, образ Свой, и непрестанно благотворит тебе, 
живит тебя, очищает, освящает, просвещает, миротво- 

* Ветвь. — Рсд. 

** Детище. — Ред. 



рит, укрепляет, утешает, питает, помогает тебе. И с 
крайней любовию призывай Его, благодари и про¬ 
славляй Его, ибо это — долг твой, жизнь твоя, сила 
твоя, слава твоя». 

«Господь Иисус Христос, Божия Матерь со всеми 
ангелами, святыми и всеми угодниками Божиими, 
весьма-весьма близки всегда к верующим и искренно 
благочестивым, благоволительны к ним, принимают 
ближайшее участие в их жизни. Только мы да будем 
искренно преданы им». 

И если «диавол во время молитвы будет скрывать 
во мраке и удалять от сердечных очей живой образ 
Владычицы, или ангела, или святого, тогда ты сделай 
усилие, чего бы ни стоило, поставить их вживе пред 
самые сердечные очи твои». 

«Помни, какого небесного, святого общества ты 
член, разумею — Церкви Христовой! Помни это и 
знай. Какая святость, какое совершенство требуется 
от тебя, члена того же тела!» 

Наконец, идя на молитву, «надо иметь следующую 
уверенность о Боге, Божией Матери, ангелах и свя¬ 
тых: слышит, может, хочет исполнить праведное наше 
желание, и исполнит, если буду усердно просить, 
нимало не сомневаясь,—исполнит, как Ему будет 
угодно». 

Так нужно входить в храм. 

«Но привычка и невнимание, или недостаточное 
размышление о том, что возглашается и читается в 
храме, сделали то, что мысль о вечности как-то ис¬ 
чезает из разума и сердца или посещает душу очень 
бегло, мимоходом». 

Зато «блаженны все, искренно приходящие в цер¬ 
ковь и молящиеся... С ними — Бог, они не лишатся 
всякаго блага (Пс. 33, 11)», как будет напутствовать 
Церковь при выходе из храма. 



«Горе оставляющим собрание церковное: с ними 
диавол, уловивший их в свою волю (2 Тим. 2, 26)». 

«Есть ли на земле место выше, святее, благотвор¬ 
нее, как храм Божий? — Нет». «Что честнее и почет¬ 
нее храма? — Ничто!» 

Если все эти мысли и чувства свести к немногим 
основным, то вступающий в храм должен бы сочетать 
в своей душе два настроения: смирение грешника и 
радость близости Бога... 

Обычно хороший мирянин тянется к службе и 
приходит раньше начала... А то и до звона еще... 
Здесь тихо ему... 

Но вот пришел и батюшка в храм... И начинает 
читать «входные молитвы». Это — краткие молитвы: 
Царю Небесный, Господи, помилуй, Святый Боже, 
Пресвятая Троице, Отче наш; и другие покаянные: 
Помилуй нас, Господи... Господи, помилуй нас... 
Милосердия двери; и тропари: Спасителю, Божией 
Матери и святому храма. 

«Для чего священник делает это моление входное 
пред литургией? — В знак смирения пред правдою 
Божиею, как грешник, недостойный входа в дом Бо¬ 
жий и — стоять у престола Божия». «Приступая к 
молитве, надо прежде всего помнить свою грехов¬ 
ность, нечистоту, свое недостоинство; и с благоговени¬ 
ем призывать имя Господне, пречестное и великоле- 
пое; ибо мерзки наши уста, нечистое сердце, душа 
осквернена бесчисленными грехами». Входные мо¬ 
литвы, «напоминать должны нам, — пишет батюшка,— 
о том, что мы, люди, — существа падшие, грешные, 
осужденные, достойные всякого наказания и муки; и 
только верою в Сына Божия, за нас пострадавшего и 
умершего, избавляемся от осуждения в геенну, обре¬ 
таем примирение с Богом и доступ к Отцу Небесному, 
усыновление и право на наследие вечной жизни и 
вечной радости». 



Но, с другой стороны, говорит он, «должно всегда 
благодарить Бога за то, что Он дал нам» это «право 
называться чадами Божиими, приступать к Нему с 
молитвами, молениями, прошениями и благодарения¬ 
ми, и радоваться о такой милости к нам Божией; и 
со всегдашнею готовностью, охотно, с дерзновением 
и благоговением приступать к Нему, а по Нем — к 
Богородице, к святым ангелам и святым Божиим 
угодникам. Великая честь бренному естеству челове¬ 
ческому — беседовать с Существом бессмертным, без¬ 
начальным, всеблагим и вседовольным. А между тем, 
сколь неохотно многие-многие приступают к Нему! 
Сколь лениво, холодно, небрежно, рассеянно, а многие 
и совсем не приступают и живут наподобие скотов 
бессмысленных! — Господи, научи нас молиться Тебе, 
приступать к Тебе всегда с радостию и правостию 
сердца и мысли! Сыны человеческие... осуетились и 
удалились от Бога, одичали!» 

И что касается его самого, то у него преимуще¬ 
ствовали именно эта охота, дерзновение и радость. 
Он с Царем Давидом (Пс. 83) мог сказать: Коль 
возлюбленна селения Твоя, Господи! Желает и скон- 
чавается душа моя, стремясь к алтарю Господа сил! 
Лучше день един во дворех Твоих, паче тысящ вне 
храма! Лучше приметатися (как сор в уголку) в 
дому Бога моего, неже жити в селениих грешничих... 
И сейчас мы увидим, что он входил в алтарь — уже 
в силе. Поцеловав с любовью престол и поздоровав¬ 
шись с присутствовавшими в алтаре, он начинает об¬ 
лачаться... Что он тогда чувствует?.. Не сокрушение, 
а победу. 

«Облачение означает новую одежду христианина, 
в которую он облекся по крещении, и одежду прав¬ 
ды»: блестящее, красивое, драгоценное, исключитель¬ 
ное, не как в миру. Ведь только в храме облачаются 
в золотые и серебряные парчи! И самое слово 



торжественное — «облачение», а не одевание... Знак 
будущей славы вечной, Божественной! 

Но и этого еще мало: 

«Вступая в служение Богу и облекаясь в оружия 
Божия (священные одежды), я чрез то объявляю 
войну диаволу, врагу Божию, и мнящему, яко область 
земли, воздуха и воды есть его область, а не Божия, 
и запинающего меня в произношении слов молитвы 
хвалы и благодарения Богу. Но да победит вселука-' 
вого и всезлобного диавола бесконечная благость и 
правда Божия! И да защитит меня, немощного и 
грешного, от козней его, от насилия его, от смущения 
и тесноты его!» 

«Без Бога я — ничтожество; хуже: всякое зло»; 
но он мог говорить с апостолом: Все могу с помощью 
Иисуса (Флп. 4, 13). 

«Будь же смел, решителен на всякое добро... Вся 
возможна верующему (Мк. 9, 23)». 

Это — слова не ослабевшего духом грешника, а 
дерзновение сонаследника Христова. С дерзновенною 
радостью он приступал и к литургии. 

10. ОГЛАВЛЕНИЕ ЛИТУРГИИ- 
ПРОСКОМИДИЯ 

Начинается служба. 

По установившемуся воззрению отец Иоанн делит 
литургию на три части: проскомидию, литургию огла¬ 
шенных и литургию верных. Впрочем, про первую он 
говорит мало, а про «оглашенных» еще менее. Пер¬ 
вое объясняется тем, что проскомидия есть часть 
собственно приготовительная и притом тайно совер¬ 
шаемая священником; а на литургии оглашенных он, 
свободный сын Господа, уже весь отдается радости 
любви «верных». 



Что переживал отец Иоанн, это вполне знает лишь 
один Бог да он сам. Дневник его — лишь слабый от¬ 
звук его силы, зарницы далеких молний и громов, 
отсвет его пламенного горения. Он сам говорит, что 
особый «слух сердца нужен при слушании Слова 
Божия и Божественной службы, особенно — Боже¬ 
ственной литургии, и любомудрствующий ум». И 
притом у каждого — свое: «На молитве должна быть 
у каждого молящегося своя живая мысль, свое теплое 
чувство». 

Но все же основные мысли и настроения даются 
самим ходом литургии. И потому должно напрягать 
все внимание, чтобы сливаться с Церковью в ее «пре¬ 
мудром, прекрасном, Божественном строе» богослу¬ 
жения. 

«Вообще, — говорит отец Иоанн, — все обряды, свя¬ 
щеннодействия и молитвы на литургии требуют вни¬ 
мания и смысла очищенного духа, бодрого и горяще¬ 
го верою и любовию, ибо все это священнослужение 
есть Божия премудрость. В такое краткое время и в 
таком малом пространстве вспоминается столько ве¬ 
личайших событий, совершившихся в разное время, в 
разных местах! Тут нужно каждую секунду следить 
взором, слухом, мыслию, сердцем за каждым словом, 
действием и обрядом, чтобы ничего не проронить, не 
пропустить без внимания, поучения, назидания. Да, 
литургия требует души любомудрой, предочищенной, 
не связанной житейскими пристрастиями и попечени¬ 
ями, устремленной горе! “Горе имеем сердца!” Что ты 
думаешь о пустяках, стоя во время сей небесной Бо¬ 
жественной литургии? Зачем занимают твою душу 
наряды, головной убор, золотые украшения, житейс¬ 
кие расчеты? Представь Богу в это время душу, 
украшенную верою, целомудрием, кротостию, смире¬ 
нием, милосердием, бесстрастием, любомудрием! Вот 
одеяние твое! Вот злато твое, приятное Богу!» 



И сам он всецело отдавался Ему: с первого же 
момента отец Иоанн вступал в прямое общение с 
иным миром. И тут сразу обращала его внимание 
одна особенность, которую мы, простые богомольцы, 
точно не замечаем по привычке к ней, а также вслед¬ 
ствие поверхностности нашей молитвы, а его живой 
душе она много говорила. 

«Почему в форме диалога (разговора, беседы) со¬ 
ставлены все наши службы? Тут — премудрость Бо¬ 
жия... Чтый да разумеет! (Мк. 13, 14)». «Все мо¬ 
литвы и песнопения во славу Господа, Богородицы, 
святых ангелов и святых обращены всегда во втором 
лице: ты, вы, — потому что образуют как бы взаим¬ 
ную беседу одного с другим, или нескольких лиц с 
Богом, Богоматерью, святым ангелом, святым угодни¬ 
ком или с целым ликом их; и предполагают необхо¬ 
димо их внемлющими нам, присутствующими с нами, 
или — в Боге весьма близкими к нам. А это должно 
всегда внушать нам, что мы должны всегда молиться, 
славословить или благодарить, просить с верою (в 
простоте сердца) в близость их, в благость их, благо- 
уветливость, скоропослушество, — с чистым сердцем, 
со страхом Божиим, с упованием и любовию, с сер¬ 
дечным вниманием и усердием, с искренним покаяни¬ 
ем в наших бесчисленных грехопадениях». Это «ты» 
и «мы» говорит о непосредственном присутствии сре¬ 
ди нас Самого Спасителя. 

«Господь сказал: Где двое или трое собрались во 
имя Мое, там Я — посреди их (Мф. 18, 20). Значит, 
если бы только двое служили утреню, обедню или 
вечерню, и никого больше не было, и тогда несомнен¬ 
но был бы Господь среди их, по неложному обещанию 
Его Самого». 

Даже если бы и один священник служил, — как 
сейчас это увидим, — то опять он не один. 



«К соучастию в служении литургии призываются 
на проскомидии и в литургии все святые, начиная с 
Божией Матери. Со священником участвуют в слу¬ 
жении все святые и все ангелы». 

Вот уже он — никогда не один! Между тем про¬ 
скомидию обычно священник совершает ранее литур¬ 
гии и часов в видимом одиночестве. И затворники, 
совершавшие многие годы литургии уединенно, были 
не одни, а в полноте церковной: невидимо были с 
ними ангелы и святые; а духом они стояли и с теми, 
за кого молились. Таковы епископ Феофан Затвор¬ 
ник, схииеромонах Парфений Киевский и иные. 

И взору отца Иоанна сразу же открывалось все 
величие предстоящей литургии. Для него проскоми¬ 
дия не была простым лишь приготовлением к ней, а 
зерном, из которого потом развернется вся служба: 
«Проскомидия есть как бы оглавление литургии, 
синопсис (образ), сокращение всего». 

«Величие, святость, животворность, безмерная об¬ 
ширность страшной жертвы Христовой открываются 
уже из содержания первой части литургии — проско¬ 
мидии, на которой приготовляется вещество таинства 
Евхаристии, хлеб и вино, или Агнец Божий, присно 
закалающийся за грехи всего мира и в благодарст¬ 
венную жертву за всех святых». 

«Сам Агнец в виде части хлеба зрится и пред¬ 
лагается; и искупленные Кровию Его люди на про¬ 
скомидии воспоминаются под образом частей хлеба, 
изъятых из просфор; чем показывается единство че¬ 
ловеческого естества с Божественным, неслитно со¬ 
единенного в Иисусе Христе и в нас, причастниках 
Его: Ядый Мою Плоть, и пияй Мою Кровь, во Мне 
пребывает, и Аз в нем (Ин. 6, 56). Прилепляяйся 
Господеви, един дух есть с Господем (1 Кор. 6, 17)». 

Отец Иоанн уже сразу предощутил все основные 
блага Евхаристии, а особенно — главное: блаженное 



общение, единство всех искупленных, всей Церкви 
Христовой. 

«Изъемля частицы в честь Божией Матери и свя¬ 
тых, потом — живых и умерших», — что обыкновенно 
делается на проскомидии (хотя в древности главное 
место этому было после Пресуществления Святых 
Даров), — «помни, какая тесная связь находится меж¬ 
ду Господом и святыми Его, между Ним и благочест¬ 
но живущими на земле и умершими в вере и бла¬ 
гочестии. Помни, какая тесная связь между нами, и 
святыми, и умершими во Христе; и всех возлюби, как 
членов Господа и своих членов». 

И отец Иоанн заповедует «вынимать частицы и 
произносить имена непременно с сердечною любовию». 

Дальше он в своих записках перечисляет в поряд¬ 
ке, как вынимаются частицы за святых, и за живых, и 
умерших... И потом восклицает, будто уже соверши¬ 
лось — или предзрелось искупление и спасение их: 

«Какая великая жертва Божия! Сколь она без¬ 
мерна, обширна! Сколь она многих искупила, сколько 
грехов покрыла, сколько душ оживотворила, обнови¬ 
ла, освятила, укрепила в борьбе с грехами, с искуше¬ 
ниями, с врагами плотскими и бесплотными! Сколько 
душ обожила, онебесила, облагоухала, обестленила, 
обессмертила, прославила! За сколь бесчисленное 
множество душ живущих на земле и уже умерших 
людей она приносится во умилостивление Господа 
Бога, в ходатайство о помиловании и прощении их 
или о благоденствии, здравии и спасении их! Какая 
обширность безмерная! Сколь безмерная любовь, на 
бесчисленное множество людей, живущих и умерших, 
искупительно распространяющаяся, врачующая, про¬ 
свещающая, обожающая чудная жертва! Истинно - 
Божественная жертва! А мы, иереи, так вообще плото¬ 
любивы, ленивы, грешны, нечисты... О “Царю Небес- 
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ный!.. Прииди и вселися в ны, и очисти ны от вея¬ 
ния скверны”, чтобы достойно, чистым сердцем, гор¬ 
ним умом и духом совершать столь великое таин¬ 
ство!» 

Батюшка уже на проскомидии жил литургийными 
переживаниями. А мы торопимся, сокращаем время, 
механически вынимаем частицы из просфор; сами не 
читаем имен поминаний, а поручаем другим, не слу¬ 
шая — о ком изъемлем частицы. Оттого, конечно, нам 
и «скучно»; оттого и торопимся... 

Между тем изъятие частиц за живых и усоп¬ 
ших,—как мы видели уже раньше,—отец Иоанн, 
вслед за всею Церковью, ставит выше, ценнее, спаси- 
тельнее, благотворнее, чем даже молитвы о них. И 
притом — для обеих сторон благотворнее, ибо через 
Агнца Божия мы соединяемся с поминаемыми суще¬ 
ственнее, чем чрез наши моления о них. 

«Молясь, и особенно давая вынимать частицы за 
здравие и спасение и за упокой», вы «сообщаетесь на 
проскомидии и литургии» со всеми. 

Так же заповедал и Оптинский старец, святой и 
мудрый Макарий. Так верует и простой народ: по¬ 
дать «просфорочку» он справедливо почитает важнее 
холодного упоминания диаконом на ектении; «вы¬ 
нуть частичку» — дороже и архиерейской молитвы, 
ибо она в свое время опустится в «Кровь Агнчую» 
с молитвою: «отмый, Господи, грехи поминавшихся 
зде Честною Твоею Кровию молитвами святых». Вот 
эти молитвы, — Богоматери и святых, — ценны, пото¬ 
му они и упоминаются; а помолятся святые потому, 
что они, в виде частей, лежат рядом с поминаемыми 
живыми и умершими. Они — близкие, едино... Но и 
все же сначала не о них сказано, а «отмый» Сам, 
Господи, «поминавшихся зде Честною Твоею Кро¬ 
вию». 
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11. В ЦАРСТВЕ СЛАВЫ 

Литургия оглашенных... Священник в алтаре, то 
есть у престола Божия, произносит: «Благословенно 
Царство Отца и Сына и Святаго Духа». Люди отве¬ 
чают: аминь, истинно! 

Какие чувства сразу овладевали его душою? 
«Прежде всего», — пишет батюшка, — вообще, «в бо¬ 
гослужении нашей Церкви слышится частое и много¬ 
кратное прославление имени Святыя Троицы в крат¬ 
ких славословиях в начале и в продолжение каждой 
службы, ибо подобает Триипостасному Богу нашему 
всякая слава, честь и поклонение; ибо Он все создал 
единым хотением и Словом Своим ради славы Имени 
Своего; и все дела Его в мире и в Царстве благодати 
достойны всякой славы, всякого благодарения и бла¬ 
гоговения разумных человеков. Потому, что Бог и в 
существе Своем благословен, или есть Бог славы 
неизреченной, есть вечная, неприступная, животворя¬ 
щая, страшная слава; потому, что во всех творениях 
Его выразилась, открылась чудная слава, величие и 
велелепие; и потому, что в начале творения явился 
великий отступник и дерзкий хулитель имени и славы 
Божией, оклеветывающий непрестанно Господа день 
и ночь, измысливший грех и беззаконие, грех, это 
ужасное смертоносное действие и явление в мире 
духовном; грех, коим непрестанно хулится вечно 
славное имя Божие. Вот вопреки этому диавольско- 
му хулению имени Божия, Святая Церковь, которая 
сама на земле есть чудное дело славы Божией и про¬ 
возвестница славных дел Его в творении, промышле¬ 
нии и искуплении, непрестанно славит Господа дос¬ 
тойно и праведно; да заградит тем богохульные 
скверные уста диавола и нечестивых человеков, хуля¬ 
щих непрестанно и делами, и словами имя Божие. 
Вот почему славится часто, или прославляется, имя 



Божие, или Царство Божественной Троицы. Аминь! 
Слава Богу! И мы должны славить Бога непрестанно, 
не только словами, но особенно — делами благими. 
“Да святится Имя Твое!”». 

Но «в чем проявилась особенно слава Пресвятыя 
Троицы — Отца и Сына и Святаго Духа? — В чело¬ 
веке, созданном по образу и подобию Божию, в искуп¬ 
лении человека воплощением Сына Божия. Еще она 
явилась и является особенно ярко в святых Божиих 
человеках; она проявляется и в каждом человеке: в 
промышлении, защищении, миловании, очищении, ос¬ 
вящении, долготерпении, и в различных бесчисленных 
чудесах, совершенных Богом для человеков... или че¬ 
ловеками Божиими». 

Много здесь мыслей... Нужно вдумываться... А 
самое главное: Бог есть — Бог славы «по существу». 

...Затем, литургия есть служба благодарственно-ис¬ 
купительная, потому и достойно — начинать с про¬ 
славления. И другие мысли — значительны и поучи¬ 
тельны. И ты, всякий человек, начинай литургию не 
с просьб... Подожди: успеешь... Теперь, ради твоей 
немощи, Церковь перенесла прошения, ектении к на¬ 
чалу службы. Но хоть первый вздох молитвенный, 
первый взор в богослужении отдай Тому, Кто слиш¬ 
ком много уже дал, и еще даст, и у Кого ты сейчас же 
будешь опять просить. 

А пред этим немного еще и задумайся: кто ты? 
каков ты? Может быть, тогда не станешь так просить, 
как будто уже заслуживший? Может быть, как мы¬ 
тарь, и славословить-то не сможешь? Отец Иоанн со¬ 
ветует задуматься над этим. 

«Литургия начинается словами: “Благословенно 
Царство Отца и Сына и Святаго Духа”. Идучи в 
храм, как в Царство Божие, прежде всего принесите 
Богу покаяние в грехах своих; ибо в Царство Божие 
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не войдет ничто скверное или нечистое» (ср.: Апок. 
21, 27; Еф. 5, 5). 

Но, с другой стороны, открой сердце и для радости. 

«Благословенно Царство... Мы составляем благо¬ 
датное Царство Божие, Царство Иисуса Христа, 
Царство Небесное, блаженное; в коем должна цар¬ 
ствовать правда, милость, святость, мир, духовная 
свобода, — также вера, надежда и любовь. Какое воз¬ 
вышенное и горе возводящее душу верующих начало 
литургии!» 

И сам батюшка больше всех восторгался ею с 
самого начала службы, как огонь, запаленный мгно¬ 
венною искрою. 

«Смотри: как снисходительно и страшно, и дивно, 
ужасно приближается к нам Царствие Божие! Благо¬ 
словенно Царство... Чу! На земле — Царство Бо¬ 
жие... О радость, о восторг, о удивление! Какое это 
царство? — Божие, Церковь Иисуса Христа». 

Наконец, в слове «царство» отец Иоанн усматри¬ 
вает еще мысль об управителях его: 

«Чрез Святейший Синод» (или Высшее Церков¬ 
ное Управление) «от Самого Господа исходит освя¬ 
щение на всю Россию: чрез избрание, наречение и 
посвящение епископов, а чрез посвящение епископа¬ 
ми — на священнослужителей и церковнослужителей; 
священнодействуются все службы и таинства церков¬ 
ные; совершается духовное управление верующими 
как членами духовного, благодатного Царства Хрис¬ 
това: благословенно Царство!., и непрестанно возве¬ 
щается слово Божие... То есть, кратко: всем в Церкви 
правит, царствует Сам Бог в Троице; все от Него и 
Им, и для Него! И церковные начальники — Его 
орудия!» 

Так уже один первый возглас литургии, одно это 
«заглавие ее, показывает, что богослужение это будет 
состоять преимущественно в славословии Бога». 
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Сколько у него мыслей по поводу двух лишь этих 
слов: «Благословенно Царство!» Какое богатство ду¬ 
ха! Воистину великий Богослужитель был отец Иоанн. 
С самого же начала литургии он был уже напряжен, 
как бы заряжен силою духовною: он витал уже в 
царстве славы! 

«Вступив в храм, — говорит он, — вы слышите (да, 
он слышал!) непрестанно славословие и благодаре¬ 
ние Богу: “Тебе славу воссылаем Отцу и Сыну 
и Святому Духу, ныне и присно, и во веки веков”. И 
действительно, верующим в Иисуса Христа обещана 
жизнь вечная. И дается им эта вечная жизнь! И они, 
начав славословить вечного Бога здесь, на земле, 
будут прославлять Его достойно и праведно в беско¬ 
нечные веки; ибо смерть их будет только сном, во 
время которого душа будет жива и после которого 
она вечно будет славить Иисуса Христа, купно со 
Отцем и Духом Святым, поправшего смерть нашу 
смертью Своею. Жива будет душа моя и восхвалит 
Тя, и судьбы Твоя помогут мне! (Пс. 118, 175)» — 
заканчивает это излияние батюшка словами царя. 

«Слава Отцу и Сыну и Святому Духу» — это 
«должная дань наша Богу в Троице, Которого слава 
есть неотъемлемая принадлежность и свойство, ибо 
Он есть Бог славы». 

«Слава Отцу и Сыну и Святому Духу!» «Где сла¬ 
ва сия? — Прежде всего — в нас: в нашем сотворении, 
промышлении о нас, а наипаче — искуплении: в не¬ 
престанном очищении наших грехов и разрешении 
греховных уз; освящении, упокоении и укреплении 
душ, возмущаемых и расслабляемых непрестанными 
грехами; в просвещении наших душ, непрестанно 
омрачаемых грехами; в исцелении наших немощей 
и болезней; в благодатной помощи в делах наших, в 
благоустроении нашей жизни. Далее, — в прозябе- 
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нии* множества плодов земных и довольствовании 
ими бесчисленного множества тварей; в благораство¬ 
рении воздуха; в мире и тишине народа; в обличении 
ересей и расколов и посрамлении их. Наипаче слава 
Божия проявляется в Святой Церкви: в заступлении 
верных Богоблагодатною Богородицею Мариею, в 
Божественных Тайнах, в святых угодниках Божиих, 
в чудотворных святых иконах и мощах и бесчислен¬ 
ных проявлениях сверхъестественной силы, суда и 
милости Божией в Церкви православной. Слава Отцу 
и Сыну и Святому Духу, ныне и присно, и во веки 
веков. Аминь!» — Чем начал, тем опять и заканчивает 
славословец Божий славу Бога уже не в существе 
Его, а в действиях. 

«Славя Святую Троицу в этой жизни, тем более, с 
большею истиною в сердце и с большим восторгом 
будем прославлять Ее за рубежом этой краткой сует¬ 
ной жизни, — в жизни будущей, вечной...» Он уже ве¬ 
рил, что «будет» там... 

Но «слава Богу, даровавшему нам общение с Со¬ 
бою» уже и здесь, — «в молитве, славословии и бла¬ 
годарении Его!» — так чувствовал батюшка. 

Ту же славу внушает нам Церковь в так называ¬ 
емых «возгласах», то есть заключительных концах 
молитв, в особенности — после всех ектений. 

«Чему нас учит Святая Церковь краткими возгла¬ 
сами, или славословиями, например: Яко Твоя держа¬ 
ва и Твое есть царство и сила и слава... Яко подо¬ 
бает Тебе всякая слава, честь и поклонение... Яко Бог 
милости, щедрот и человеколюбия еси... Яко благо- 
словися Имя Твое, и прославися Царство Твое, Отца 
и Сына и Святаго Духа, ныне и присно, и во веки ве¬ 
ков? — Они внушают нам высокие помыслы о беско¬ 
нечном могуществе и величии Божием, о бесконечной 
благости и милости Божией, и о вечном Царстве 

* Произрастании. — Ред. 
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Божием для того, чтобы мы несомненно надеялись на 
получение Его милости и здесь, и в вечной жизни, 
употребляя внешнюю жизнь как средство, как попри¬ 
ще и как ратоборное место для снискания наград от 
Бога в будущей жизни». 

Даже эти два слова «во веки веков» не проходят 
мимо его живой души: они «значат, что Церковь, 
начавшись и продолжаясь во времени, будет служить 
Ему и в вечности», то есть будет славить Бога без 
конца. 

Благословенное Царство Пресвятыя Троицы, Отца 
и Сына и Святаго Духа, здесь только началось, от¬ 
крылось для нас; но оно уже никогда не кончится 
для сподобившихся его. 

А самое частое упоминание Лиц Пресвятыя Тро¬ 
ицы, — что мы постоянно слышим, — делается «для 
того, чтобы приблизить эти имена к умам и сердцам 
верующих», так сказать сроднить с ними душу, все¬ 
лить их в самую глубину духа, сделать их основою 
всего, как это и есть воистину. 

«Во всякой службе славим Отца и Сына и Свя¬ 
таго Духа многократно... потому, что от Святой 
Троицы произыде Альфа и Омега», то есть всё; «Свя¬ 
тою Троицею живем и движемся, и существуем; и Ею 
совершаем всякую добродетель», Ею соделались свя¬ 
тыми и прославились все святые; Ею совершены все 
великие и сверхъестественные дела в Церкви, все 
великие дела в мире; сотворение самого мира и че¬ 
ловеческого рода; и чудесное восстановление и об¬ 
новление человеков чрез сверхъестественное вопло¬ 
щение Сына Божия... И в таком славном состоянии 
отец Иоанн служил всю литургию, постепенно возра¬ 
стая в духе восторга, вслед за Церковью. 

Он был ее выразителем и глашатаем. Когда чи¬ 
таешь его описания служб, то поражаешься именно 
этим: как он мог держаться постоянно на такой 



высоте?! Дивное дело! Для нас совершенно невыно¬ 
симое, непосильное; а для него это было уже есте¬ 
ственным... Поистине он приближался к ангелопо¬ 
добному состоянию, к непрерывной хвале Богу... И 
потому снова скажем: если бы мы не знали ничего о 
чудесах его, о молитвах, о подвигах, добродетелях, 
а знали бы лишь эту одну особенность его духа — 
благодарение, хвалу, славословие, дерзновение, ра¬ 
дость, восторг, восхищение, то мы обязаны были бы 
сказать: да, поистине это — угодник Божий, святой 
человек! 

Впрочем, таково было основное настроение у него, 
господствующий тон. Но к этому присоединялись по¬ 
том уже и другие переживания его. 

«Службы церковные, — пишет он,—своим ходом 
и содержанием молитв, чтений и песнопений внушают 
глубокую благодарность к Богу и взаимное общение 
и любовь друг к другу, — кто бы другой это ни 
был,—и сознание наших бесчисленных согрешений, 
непрестанное покаяние в них». 

Так, помимо хвалы, он переживает еще благодар¬ 
ность, любовь, покаяние. Нужно добавить: и упование, 
надежду на милость Божию. Мы уже видели, как 
сильно говорит он о «несомненной надежде». Он-то 
уже больше всех нас жил ею. Ею и чудеса творил. 
Да о ней и сама Церковь в первом же звуке проше¬ 
ний сразу будет говорить: 

«Миром Господу помолимся», то есть в мирном 
настроении духа. Этот первый возглас священнослу¬ 
жителя, как и возглас «Мир всем» внушает предсто¬ 
ящим в храме, что «Церковь Христова — царст¬ 
во мира», спокойствия, тишины, упокоения в Духе 
Божием. 

Вот каковы настроения, в коих и подобает дер¬ 
жаться за литургией: слава, благодарение, любовь, по¬ 
каяние и надежда. Эти же именно чувства выража- 
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ются и в псалмах, употребляемых Церковью на ли¬ 
тургии. Первые из них, так называемые антифонные, 
то есть певшиеся переменно по стихам на клиро¬ 
сах,— преимущественно хвалебные: «Благослови, ду¬ 
ше моя, Господа!» и «Хвали, душе моя, Господа!» 

Но в псалмах почти неизменно наряду с славо¬ 
словиями и благодарением содержатся чувства и по¬ 
каяния, и молитвенные вопли о помиловании, и на¬ 
дежда на милосердие и помощь Божии. 

«Почему употребляются на службах псалмы Да¬ 
видовы? — спрашивает батюшка. — Потому, что они — 
превосходное руководство к молитве и прославлению 
Бога; потому, что они — вещания Духа Святаго, и 
прекрасно способствуют исполняться нам Духом Свя¬ 
тым; потому, что они служат подтверждением истины 
нашей веры, содержа многие пророчества о Началь¬ 
нике нашей веры, Господе Иисусе Христе». «Что 
предсказано в Ветхом Завете, исполнилось в Новом... 
Оттого и антифоны. Глубокая премудрость христиан¬ 
ской веры и богослужения! Глубокая непреложная 
истина!» «Как жилы и кости — в теле, так псалмы 
проходят во всем богослужении, составляют его осно¬ 
ву, связывают... пророческое с апостольским и свято¬ 
отеческим», то есть с новозаветным церковным твор¬ 
чеством. Но есть и более простая, историческая 
причина. 

«Богослужение иудейской Церкви устроено было 
по образу, показанному от Бога на горе; и в нашу 
Церковь многое вошло из ветхозаветной Церкви, по¬ 
тому что та и другая — одна». 

«Обширно было употребление псалмов боговдох¬ 
новенных! Они... вошли в обширное употребление 
при богослужении у всех христианских народов, осо¬ 
бенно — православных христиан. Псалмы богослов- 
ствуют, пророчествуют, прославляют и благодарят 
Бога, утешают верные души, учат покаянию, молитве, 



терпению, великодушию и мужеству, правде и святы¬ 
не, милосердию, незлобию, кротости и смирению, упо¬ 
ванию на Бога». 

Так «все — последовательно, верно, премудро идет 
от начала мира доныне. Все исполнилось или испол¬ 
нится. Чудный домострой!.. Верно исполнится и все 
прочее: и пришествие антихриста, и пришествие Хри¬ 
стово», когда «при кончине мира ангел возгласит: 
совершишася. И будет конец всему!» 

Вот почему «весьма часто изречения псалмов» — 
«в устах мучеников и мучениц, иерархов, преподоб¬ 
ных, да и самих апостолов; даже — в устах Самого 
Ипостасного Слова — Господа Иисуса Христа». 

Поэтому они и на литургии, — и в начале, и «точ¬ 
но перевязь — во все течение ее, — и в конце ее Цер¬ 
ковь снова еще раз зовет: Благословлю Господа на 
всякое время. Выну хвала Его во устех моих! О 
Господе похвалится душа моя! (Пс. 33)». 

12. НУЖНЫЕ МОЛИТВЫ 

«Господу помолимся», — приглашает диакон или 
священник, вслед за возгласом о Царстве Троицы. 

Но прежде чем говорить о том, о чем будем мо¬ 
литься, батюшка учит тому, как молиться, чтобы на¬ 
деяться на успех наших молитв: 

«В богослужении указываются нам Церковию 
предметы или нужды, о коих мы должны молить ми¬ 
лосердие Божие с несомненною надеждою на получе¬ 
ние их, потому что мы просим о имени Господа 
Иисуса Христа сказавшего: еже аще что просите от 
Отца во имя Мое, то сотворю, да прославится 
Отец в Сыне (Ин. 14, 13)». 

«Если просишь чего у Отца Небесного, или совер¬ 
шаешь что-либо о имени Господа нашего Иисуса 
Христа, то Отец Небесный о имени Своего возлюб- 



ленного Сына все подаст тебе в Духе Святом, если ты 
творишь заповеди Его, а в таинствах — и вовсе невзи¬ 
рая на твое недостоинство. Где употребляется с 
верою имя Божие, там оно созидает силы, ибо самое 
имя Божие есть сила!» Таково первое условие успеха. 

Второе условие успеха — единение в молитве: 
«Господь любит и слушает более молитвы, когда мы 
не в одиночку, и не от себя лишь, и не о себе одних 
молимся, а вместе, от всех и за всех». 

«В богослужении нашей православной Церкви 
клир и народ, или священнослужители и народ, пред¬ 
ставляются как одно — одно сердце и одна душа... 
Священник и диакон возбуждают к молитве, прослав¬ 
лению, благодарению Бога и святых Его; миряне 
молятся, прославляют, благодарят вместе с священ¬ 
нослужителями. Вот это единение нужно иметь по¬ 
стоянно в виду при богослужении, к нему... понуж¬ 
дать и поощрять». 

«Чего соединенными силами не испросим у Бо¬ 
га? — Всё!» 

«Скоро слышит Бог молитву двоих или троих 
молящихся от сердца вместе. Опыт». 

Так Церковь и делает: приглашает священнослу¬ 
житель, ему отвечают миряне; он начинает — они кон¬ 
чают. И чрез это уже совершается общение: «форма 
общественного богослужения есть форма разговор¬ 
ная (диалог), выражающая общительность и единоду¬ 
шие клира и мирян. У первых христиан — пастырей 
и паствы — были сердце и душа едины (Деян. 4, 32). 
Это единодушие выражалось как в жизни — во вза¬ 
имной любви, в общении имений, в страдании за веру, 
так и в богослужении. Хорошо, если бы и ныне бого¬ 
служение выражало единение клира и мирян». 

Вот как подобает молиться: во имя Сына Божия 
и в братской любви друг к другу. Тогда можем иметь 
несомненную надежду... «А иначе? — Иначе не по- 
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слушает нас Господь. Если я не люблю других, как 
могу просить себе любви у Бога? А ведь всякое про¬ 
шение рассчитывает на благоволение, на дар, на 
благодать, то есть на любовь... И еще важнее: если 
бы не Ходатай — Сын Божий, то наши молитвы бы¬ 
ли бы бесплодны, особенно — о спасении душ... У 
пророка Иеремии есть прекрасное образное выраже¬ 
ние. Бог так говорит еврейскому народу чрез проро¬ 
ка: И будет вождь его (Израиля) из него самого... 
и Я приближу его, и он приступит ко Мне: ибо кто 
отважится сам собою приблизиться ко Мне? (Иер. 
30, 21). Вождь — един Ходатай, а в Нем — всё». 

Приступая к объяснению великой ектении, отец 
Иоанн отмечает, что в ней «все — члены Христовы, 
все равны пред Богом, царь и воин, богатый и бедный, 
вельможа и простолюдин: Бог смотрит не на лицо, а 
на сердце, ибо оно одно — человек». 

Тем более — нужно молиться от лица всех и за 
всех, что начинающиеся сейчас прошения ектении ка¬ 
саются преимущественно всех, хотя относятся и к 
каждому в отдельности. 

О чем же помолимся с самого начала? 

О том, что «нам нужнее, необходимее всего в жиз¬ 
ни по благодати и по естеству... Например, просим в 
ектениях мира свыше и спасении душ наших, мира 
всему миру, соединения Церквам, благочестия и свя¬ 
тыни» иерархии начальствующей, «епископству, пре- 
свитерству, диаконству, причту и всем людям; благо- 
поспешества» государству и правительству; «благора¬ 
створения воздуха и изобилия плодов земных». 

«Или: дня всего совершенна, мирна и безгрешна; 
ангела мирна, хранителя душ и телес; прощения и ос¬ 
тавления грехов; доброго и полезного душам; в мире 
и покаянии скончати прочее время живота нашего; 
христианской кончины... Все это крайне необходимо 
для всех нас». Потому об этом мы и «просим у 



Господа чаще и настоятельнее», на протяжении всей 
службы, в разных частях ее. И уж из этой общности 
в нуждах, — говорит батюшка, — «вы выносите созна¬ 
ние единства всех людей, наипаче всех христиан пра¬ 
вославных, и научаетесь любить друг друга». 

«Ив каждой части» богослужения «довольно пи¬ 
щи для души, для ума и для сердца, и для деятельной 
силы»: «ектении, молитвы, песнопения, чтения из книг 
Ветхого и Нового Завета, — неистощимое сокровище 
для ума высокого, сердца прямого, благородного, ве¬ 
рующего, уповающего, любящего, для воли деятельной, 
энергичной, предприимчивой. Эти ектении — божест¬ 
венные ектении, Богом вдохновенные!» «Благодаре¬ 
ние Господу, умудрившему тако святых апостолов и 
святых отец Духом Святым — составить такие пре¬ 
красные молитвы и моления, для всей Церкви, для 
всего общества верных». Всякою молитвою и моле¬ 
нием со благодарением прошения ваша да сказуют- 
ся Богу (Флп. 4, 6),—эти слова апостола Павла 
исполняются доныне в общественном богослужении и 
в частном. Первые христиане бяху выну в церкви, 
хваляще и благословяще Бога (Лк. 24, 53). И у нас 
та же хвала и славословие. 

В ектениях «дышит любовь чистая, святая, всеобъ¬ 
емлющая, разум Божий; в них обозначены все наши 
действительные нужды, все прошения обо всех и обо 
всем, все благодарные чувства. В этих молитвах, 
тайно или вслух читаемых священником, также ды¬ 
шит любовь Божия, тот же ум Божий». Так, следова¬ 
тельно, батюшка придавал большое значение ектени- 
ям именно потому, что в них просим о необходимом 
для всех, и просим единодушно, в любви. Каждое 
прошение сопровождается пением народом или ли¬ 
ком от лица народа: 

«Господи, помилуй!» или «Подай, Господи!», «Тебе, 
Господи». 



Как часто батюшка возвращается к этим двум 
словам, к этой кратчайшей из всех молитв! 

«Частое возглашение: “Господи, помилуй”, “Подай, 
Господи”, “Тебе, Господи” — напоминает: во-первых, о 
том, что все мы стоим пред лицем Господа, внимаю¬ 
щего нашим молениям; во-вторых, о том, что мы — 
рабы Его, долженствующие исполнять волю Его, но 
непрестанно преступающие ее и заслуживающие стро¬ 
гого наказания». 

«Почему часто поем: “Господи, помилуй”? — По¬ 
тому, что мы — существа падшие, непрестанно согре¬ 
шающие и прогневляющие своего Господа, и потому 
достойны всякого осуждения и наказания — во всякое 
время. И все блага, которые имеем и которых просим, 
имеем по милости Божией, а не по делам и заслу¬ 
гам нашим; и просим как милости Божией, а не как 
должного или принадлежащего нам по праву. Таким 
образом, эта краткая молитва учит непрестанному 
самоосуждению, покаянию, смирению, исправлению, 
упованию на милость Божию, милосердию к ближ¬ 
ним, памятованию о праведном суде Божием и мздо- 
воздаянии по делам каждого из нас». 

«Молитва “Подай, Господи” внушает нам также, 
что мы решительно ничего своего не имеем, кроме 
множества грехов, а всё получаем от Бога туне, да¬ 
ром, по милости Его, и потому должны смиренно про¬ 
сить Его о всех своих нуждах, а за полученное бла¬ 
го — немедленно благодарить! А слова “Тебе, Господи” 
внушают нам всегдашнюю и совершенную предан¬ 
ность Иисусу Христу во всей жизни нашей, во всех 
нуждах, искушениях, лишениях, обидах от людей». 

«Молитва “Господи, помилуй” есть сердечный 
вопль кающихся грешников, просящих милости от 
Господа... “Господи, помилуй” научает непрестанно¬ 
му покаянию, так как мы и грешим непрестанно. Она 
бьет в нашу греховность, бьет в нашу гордость и 



вызывает в размышляющих чувство смирения, кото¬ 
рое есть основание христианских добродетелей. Эта 
краткая молитва есть самая нужная для всякого 
грешника, как пища и питие его, как врачевство его. 
Она — дыхание души его». 

«Краткая молитва “Господи, помилуй” и “Подай, 
Господи” напоминает нам нашу всегдашнюю винов¬ 
ность пред Господом, по причине непрестанных со¬ 
грешений, вольных и невольных, нужду в непрес¬ 
танном покаянии; напоминает нам нашу нищету ду¬ 
шевную, окаянство, бедность, наготу, — и непрестанную 
нужду в милости и помощи Божией. Это — самые 
необходимые молитвы, столь же необходимые для 
нас, как дыхание для тела, оттого часто и употреб¬ 
ляются». 

«Господи, помилуй! Мы — грешники великие!.. 
Поэтому и взываем часто... о помиловании». 

И отец Иоанн делает даже такой общий вывод: 
«Кто часто и от сердца говорит: “Господи, помилуй!”, 
тот, значит, жив и здрав духом; а кто не говорит или 
стыдится говорить эту краткую молитву, тот мертв 
или смертельно болен. Велика эта молитва и край¬ 
не необходима грешнику!.. Она есть служение по¬ 
каяния». 

«Этим покаянием, этим смирением, этим взывани¬ 
ем к Богу о помиловании мы отличаемся от демонов, 
или злых духов, которые, согрешив и согрешая без 
числа, не допускают и мысли о покаянии, по своей 
гордыне и злобе; и не могут говорить: Господи, по¬ 
милуй! Что скажут на это» те, «которые глумятся 
иногда над богослужением нашей Святой Церкви за 
то, что в ней то и дело слышится: Господи, помилуй, 
да — подай, Господи! Они забывают, что они — греш¬ 
ники, окаянные, бедные, нищие, слепые, нагие; и пото¬ 
му имеют крайнюю нужду в Божией милости, в Бо¬ 
жиих дарованиях». 



В заключение, в «ектениях великой и малой мы 
слышим всегда возношение*: “Пресвятую, Пречистую, 
Преблагословенную, Славную Владычицу нашу, Бого¬ 
родицу и Приснодеву Марию, со всеми святыми по- 
мянувше, сами себе и друг друга, и весь живот наш 
Христу Богу предадим”». Что значит это частое на¬ 
поминание верным? «Для чего мы непрестанно вос¬ 
хваляем... пренепорочную Владычицу Богородицу?» 

Батюшка на это дает несколько ответов. 

Прежде всего, «это напоминание Церковь повто¬ 
ряет вслух нам для того, чтобы мы помнили святое, 
великое, Божественное сочленение Церкви Божи¬ 
ей»,— Царства Троицы, «небесной и земной, торже¬ 
ствующей на небеси и воинствующей на земле, тесную 
связь той и другой, всегдашнюю близость к нам и 
готовность во всем нам помогать... чтобы дорожили 
этим счастием быть членами такой Церкви... чтобы 
помнили близость к нам всеблагой и всемощной Гла¬ 
вы Церкви — Господа нашего». «Познайте из это¬ 
го, — увещевает отец Иоанн, — близкое ваше сродство 
со всеми людьми, особенно с христианами православ¬ 
ными; ваше сродство со всеми святыми, со всеми 
небожителями и с Самим Главою — Господом Иису¬ 
сом Христом, приискренне** приобщившимся нашей 
плоти и крови». 

Таково первое чувство, вызываемое у батюшки. 
Далее, это предание себя воле Христа естественнее 
нам: 

«Христу Богу предадим, ибо нам, грешникам, есте¬ 
ственнее всего и необходимее предавать себя Господу 
со всеми своими немощами и всякими нуждами, “яко 
благ и человеколюбец Бог”. Ибо Бог по благости и 
человеколюбию и хочет, и силен удовлетворить все 

* Славословие, величание. — Ред. 

**То есть теснейшим образом и по Своему благоволению.— 
А. В. 



націи нужды и очистить всякие грехи, при ходатай¬ 
стве пролиянной за нас Крови Сына Божия на крес¬ 
те, страдания Его, при ходатайстве Божией Матери и 
всех святых»... Да, грешники на свои молитвы особой 
надежды иметь не могут: лучше предаться на заступ¬ 
ление великих заступников и Самого Ходатая, во имя 
Коего Отец обещал исполнить всякое прошение: Сей 
есть Сын Мой возлюбленный, в Нем, то есть к Нему 
собственно, а уж чрез Него ко всем, Мое благоволе¬ 
ние (Мф. 3, 17). 

Затем, предавая «себя и друг друга во всем, — в 
скорбях и радостях, в грехах и в правде или добро¬ 
детели, в искушениях и напастях», «с успехами и 
неудачами, обидами со стороны ближних или распо¬ 
ложением их, со всеми помышлениями, чувствами, 
намерениями, предприятиями, словами и делами» 
Главе нашей, за молитвы Богородицы и святых, мы 
должны успокаиваться, как дети, отдавшие себя на 
руки родителей. 

Такие у нас заступники, таков Един Ходатай. 

Наконец, «да памятуем, что мы и сами должны 
быть святы, — и стараться всеми мерами быть такими, 
избегая греха во всех видах его и домогаясь свято¬ 
сти», ибо «все святые, как и мы, — члены Тела Церкви, 
Коей Глава — Христос». Иначе мы не только не 
примем просимого, но даже изымаем сами себя из 
этого святого «сочленения», становимся ему чужими, 
а потому — и «предавать» не имеем права. Однако 
упоминание батюшки, что даже и в грехах нужно 
предавать себя Христу Богу, утешает и ободряет 
всякого из нас: когда уж человек сам не может спра¬ 
виться с ними, пусть он просит Пресвятую и святых 
помочь ему ходатайством пред Спасителем, а Он — 
силен найти пути спасения грешнику, особенно за 
молитвы таких заступников... Но лучше бы жить свя- 



то; лучше бы хоть «стараться жить достойно такого 
родства — святого, нетленного, вечного». 

И в особенности, — как это у отца Иоанна посто¬ 
янно, - он убеждает любить друг друга, своих со¬ 
членов, ибо это значит — любить свое тело, себя 
самого: 

«Любите искренно друг друга, друг другу воспо- 
моществуйте, снисходите, терпите, друг друга подви¬ 
зайте к добрым делам»; в частности, — добавляет нам 
всем батюшка в объяснение этого предания Богу, — 
«не станем мстить за себя; не будем худо думать о 
ближних, ибо помышления наши погрешительны, лу¬ 
кавы». Всё — предадим Христу: Господь один испы- 
тует сердца и утробы (Иер. 11, 20). 

Но как все у отца Иоанна ведет к восхищению! 
Даже прошения заканчиваются подъемом духа: 

«Эти слова “Пресвятую, Пречистую, Преблагосло¬ 
венную” и т. д. чрезвычайно важны, возвышенны и 
многосодержательны для всякого истинно православ¬ 
ного христианина: они подъемлют его дух, дают ему 
несокрушимую надежду на Бога, крепость и силу; и 
убеждают жить свято». 

Ектении заканчиваются возгласами священника. 

Кто на них обращает внимание? Нередко и сами 
священники произносят их механически. Тем более 
что все возгласы являются лишь заключительными 
концами тайных молитв, читаемых священником, и 
потому начинаются с связующих союзов, так как (яко), 
потому что (бо); и лишь очень изредка выражают 
отдельное пожелание: «Благословение Господне на 
вас», или: «Буди держава... благословенна» и проч.; 
а иногда даже и без союзов: «милостию, щедротами» 
и так далее. И отец Иоанн жалел, что для мирянина, 
благодаря такому сокращению тайных молитв, многое 
остается и непонятным или неясным. Конечно, так 



«В богослужении вы (миряне) слышите только 
отрьфки, так сказать, литургии, потому что многие 
молимы и славословия читаются тайно. Гораздо по¬ 
лезнее^ много интереснее для ума и сердца христи¬ 
анина знать полный состав литургии, все молитвы и 
хвалы Богу Вседержителю и Спасителю». 

Отец Иоанн переживал каждое слово; потому и 
возгласы для него были такими же огненосными сло¬ 
вами; поэтому и произносил он их очень громко, с 
дерзновением и славою*. 

13. СОКРАЩЕНИЕ ЕВАНГЕЛИЯ 

В дальнейшем течении литургии отец Иоанн ви¬ 
дит последовательное воспоминание всей жизни Спа¬ 
сителя, как это принимается нередко и другими ис¬ 
толкователями ее. 

«Литургия есть сокращение всего Евангелия, изоб¬ 
ражение земной жизни Иисуса Христа, повторение 
Его Голгофской жертвы, всегдашнее заклание, смерть 
Его за грехи мира, воспоминание Его воскресения и 
вознесения на небо». 

И «чтобы богоугодно стоять во время литургии, 
надобно овладеть предметом литургии»; а предмет 
этот — «вся жизнь Спасителя от пелен до гроба, от 
воскресения до вознесения и ниспослания Духа Свя- 

* Должно сказать, что современный порядок литургии, где 
после славного «заглавия» ее «Благословенно Царство» тотчас же 
начинаются ектении с прошениями, не соответствует древнему 
чину, более целостному и духовно последовательному. Тогда про¬ 
шения помещались к концу богослужений. И теперь это заметно: 
в частности, на литургии ектении сосредоточены уже после чтения 
Священного Писания. Но потом их разнесли по всей службе, чем 
вносится разнообразие. Но, помимо этого, Церковь знала, что 
большинство чад ее не способны еще стоять только на высоте 
славы и благодарения, что они не могут даже сосредоточиваться 
долго и на чувствах покаяния. Нам более понятны наши нужды, 
и потому Церковь после взлета славы сразу спустилась к нашим 
немощам и поместила в начале «самые нужные молитвы». — А. В. 



таго: тогда литургия вполне проникнет наш ум и 
сердце». / 

Вообще все «богослужение нашей православной 
Церкви, — говорит он,—имеет целью изобразить... 
все течение домостроительства нашего спасения от 
начала мира... и до скончания века... Так, вечерня 
изображает благость, премудрость и всемогущество 
Божие в сотворении мира и человека, блаженство че¬ 
ловека, падение человека, обещание Божие об искуп¬ 
лении его чрез воплощение Сына Божия, приготовле¬ 
ние чрез пророчества и прообразования к принятию 
Искупителя. 

Утреннее богослужение изображает чудеса домо¬ 
строительства Божия в Ветхом Завете, с Моисея до 
пришествия Искупителя, и чудеса новозаветного до¬ 
мостроительства во святых Божиих. 

Наконец, литургия ставит Владыку Нового Завета 
во всем свете, изображая Его человеколюбие, истину, 
правду, верность Своему обещанию, наконец всю Его 
жизнь, от пелен до гроба. Она есть солнце — в пол¬ 
ном сиянии». 

В своих записках и в дневнике отец Иоанн не 
оставил подробного изложения событий жизни Гос¬ 
пода параллельно литургии, но оно общеизвестно. А 
именно. 

На проскомидии воспоминается рождение Спаси¬ 
теля и страдания, начало и конец «истощания», ума¬ 
ления Искупителя. На литургии оглашенных, в песне 
«Единородный», тоже говорится о воплощении и рас¬ 
пятии. Затем малый вход, Апостол и Евангелие зна¬ 
менуют явление в мир на проповедь Господа и уче¬ 
ников Его. «Великий вход на литургии» бывает «для 
воспоминания шествия Спасителя с крестом на Гол¬ 
гофу за врата града (Евр. 13, 12)... вместе с разбой¬ 
никами, из коих один, благоразумный, возгласил ко 



Христу: помяни мя, Господи, во Царствии Твоем (Лк. 
23, 42)»,— почему на входе и говорится о всех: «да 
помянет Господь Бог во Царствии Своем;» далее — 
«для воспоминания распятия Его на кресте и снятия 
с него Иосифом и Никодимом», почему после входа 
в алтарь читается тайно: «Благообразный Иосиф с 
древа снем»*, «Во гробе плотски, во аде же с ду- 
шею»**, «Яко живоносец... показася светлейший гроб 
Твой»***. 

Далее — причащение и отверстие царских врат 
изображают воскресение, явление Господа в обнов¬ 
ленной плоти, почему поется «Тело Христово при- 
имите, источника бессмертного (Христа Воскресшего) 
вкусите», и в алтаре читаются тайные воскресенские 
песнопения: «Воскресение Христово», «Светися све- 
тися», «О Пасха велия». 

Затем священник, кадя Святые Дары, говорит: 
«Вознесися на небеса, Боже» и потом уносит их на 
жертвенник, а хор поет уже о принятии Святого Ду¬ 
ха: «Видехом Свет Истинный, прияхом Духа Небес¬ 
наго». Сошествие Духа можно видеть и после в бла¬ 
гословении предстоящих; а вознесение — в поднятии 
Даров пред лицом молящихся со словами: «Всегда 
ныне и присно, и во веки веков», что напоминает бла¬ 
гословение учеников Спасителем на горе Елеонской и 
обещание быть с ними всегда: Аз есмъ с вами... до 
скончания века. Аминь (Мф. 28, 20). 

Такова в главных чертах параллель литургии и 
жизни Спасителя. 

Но по замыслу и содержанию своему литургия 
собственно есть благодарственный гимн богослуже¬ 
ния первых христиан... 

* Тропарь на утрене в Великую субботу. — Ред. 

**Из часов Пасхи. — Ред. 

***Там же. 
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Впрочем, благочестиво назидательны и даже/при¬ 
влекательны для ума и сердца такие параллели, хотя 
они не составляют сущности литургии... 

14. ОБЪЯСНЕНИЕ ЛИТУРГИИ 

Однако и сам отец Иоанн больше отдается духов¬ 
ным переживаниям литургии, чем воспоминаниям о 
параллельных событиях из жизни Господа. И мы те¬ 
перь изложим Его чувства и мысли в последователь¬ 
ном порядке службы, его собственными словами по¬ 
чти без наших замечаний. 

«Мы и к литургии приходим со своею рассеянно¬ 
стью, с своими страстями и мечтами земными... жи¬ 
тейскими расчетами, к коим прильнула душа наша. 
Внимай, — зовет батюшка, — душа христианская, что 
поется в начале литургии: “Единородный Сыне и 
Слове Божий, бессмертен сый и изволивый спасения 
нашего ради воплотитися”». 

Затем он переписывает всю эту песнь до конца и 
вопрошает: «Слышишь? Бог для тебя воплотился, 
сделался человеком... Ценишь ли, чувствуешь ли это? 
Возвышает ли тебя это? Отрывает ли от земли?» 

Узрите небо отверсто и ангелы Божия — восхо¬ 
дящий и нисходящия над Сына Человеческаго (Ин. 
1, 51). «Отсюда в молитве (малого) входа, читаемой 
тайно священником, говорится: “сотвори (Господи) 
со входом нашим вход святых ангелов быти”». 

И бывают, говорит он, ибо ни одно слово, сказан¬ 
ное на богослужении, не произносится без силы, а тем 
паче — ложно. И много раз,—как мы видели,—он 
говорит об общении на литургии мира небесного и 
земного, ангельского и человеческого. «Ныне силы 
небесныя с нами невидимо служат», — приводит он 
эти слова вслед за третьей тайной молитвой («Иже 
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общйя сия и согласныя даровавый нам молитвы»), то 
есть перед входом. 

«“Святый Боже”... Священник читает тайно мо¬ 
литву ѴБоже Святый”, где говорится: “ихже (свя¬ 
тых) молитвами посети нас, Боже”... О, благородие 
христианина! О, счастье и блаженство! С кем сообща¬ 
юсь?! Какого и сколь великого ходатайства я сподоб¬ 
ляюсь!..» 

Эта молитва вводит и учит нас поклонению Три- 
ипостасному Божеству, от Которого наш живот и 
дыхание и вся (Деян. 17, 25). 

Апостол... Потом — «Аллилуиа»... Также и после 
Херувимской песни. «Хвалите Бога, Херувимская 
песнь, при краткости и простоте своей весьма много¬ 
значащая, свидетельствующая о непрестанном созер¬ 
цании небесными чинами ангельскими бесконечной 
премудрости, правды, святости и благости Божией, как 
и всемогущества Божия... Эта песнь часто употреб¬ 
ляется при богослужении в означение того, что во 
время нашего служения Господу и ангелы невидимо 
служат, составляя с людьми как бы один хор, одну 
Церковь, одно собрание... И это обстоятельство учит 
нас благоговейно и разумно стоять и молиться в 
церкви, слушая пение и чтение». 

«“Мир всем”... Для чего преподает мир священ¬ 
нослужитель пред чтением Евангелия? — Для того, 
чтобы в глубокой тишине и мире чувств и самому чи¬ 
тать Евангелие, нимало не спеша, не волнуясь, и всем 
прочим слушать оное». 

«Братие! Ловите слухом сердца каждое слово 
Спасителя в Евангелии и прилагайте к сердцу... Это 
не слово человеческое, которое часто бывает лживо, 
пусто, бессильно, блазненно, а слово Божие, слово 
истины, слово всемогущее. Каждое слово Господа 
есть жизнь для нас; и все сказанное устами Спасите¬ 
ля сбудется до йоты — ничто не прейдет». 



«Евангелие в церкви читается нам для того, чтобы 
мы искренно и твердо веровали во Христа, чтобы учи¬ 
лись Его закону, чтобы подражали Ему, облекались в 
Него... чтобы и на небе нам быть с Ним». И дома 
должно читать, а мы «читаем всякие журналы, газеты, 
книги... а между тем единственной на потребу книги, 
книги книг — Евангелия — не читаем». 

«О сугубой ектении. Для чего такое начало сде¬ 
лано Церковью в сугубой ектении: “Рцем вси, от всея 
души и от всего помышления нашего рцем”? И по¬ 
том: “Господи Вседержителю, Боже отец наших, мо¬ 
лимся Ти ся, услыши и помилуй”? И затем: “Поми¬ 
луй нас, Боже, по велицей милости Твоей, молимся Ти 
ся, услыши и помилуй”? — Церковь возбуждает чад 
своих к всесердечной, от всего помышления молитве. 
Обратите внимание: о чем прежде всего Церковь 
молит после столь усиленных возгласов (“Святый 
Боже”) к Триипостасному Вседержителю Богу, и — 
на самое имя “Вседержителя”. Она молится прежде 
всего о державном своем Помазаннике, Государе... 
покровителе и защитнике Церкви, гражданской главе 
всех своих подданных, от которого зависит их благо¬ 
состояние... чтобы Господь Бог во всем споспешест¬ 
вовал и помогал ему... ибо его благопоспешество есть 
общее благо всех его подданных; и вообще — его бла¬ 
госостояние есть общее благосостояние». 

Потом за «священное сословие отцов наших»... 
За «усопших отец и братий, ибо и усопшие суть 
также члены Церкви братия наши, имеющие великую 
нужду в наших молитвах... За братию храма... и за 
всех прихожан»... 

«Что за ектения! Какая сила! Какая всеобъемлю¬ 
щая любовь дышит в ней! Чего не испросили бы мы 
у Бога, каких благ и живым, и умершим нашим бра¬ 
тиям; если бы все эти возгласы находили искренний 
отголосок в глубине души нашей, и все мы единодуш- 



но, как бы едиными устами, молились Господу Вседер¬ 
жителю, всех — живых и мертвых — содержащему в 
деснице Своей! Все испросили бы, по неложному Его 
обещанию: Вся, елика аще воспросите в молитве, 
верующе, приимете (Мф. 21, 22). Какое разнообра¬ 
зие прошений, какая благопотребность, какая просто¬ 
та и вместе глубина премудрости, какой дух спасения 
дышит во всех них (прошениях)!» 

«Иже херувимы тайно образующе». Чем образуем 
мы херувимов? — Во-первых, пением их священной 
песни — «Аллилуиа», «тем, что поем Трисвятую песнь, 
как они; и, во-вторых, тем, что подъемлем, как и они, 
Господа Славы и носим в себе чрез причащение Его», 
«воспринимаем в себя всецело Христа Бога в сердце, 
как на престоле херувимском, носим Его, пламенно 
любим Его, как любят Его херувимы. И ради Его 
любви отрешаем свои сердца от всякой земной люб¬ 
ви: ибо любовь земная несовместима с любовию Бо- 
жиею». «Потому мы и должны отложить всякое 
житейское попечение, чтобы возлюбить Его всею пол¬ 
нотою сердца, пламенною любовию». «Презирай, хри¬ 
стианин, сласти плотские, если хочешь насладиться 
сладостию Божественною, нетленною, вечною, святою: 
иначе не возможешь вкусить сладости Божией». 

«Всякое ныне житейское отложим попечение» — 
эти весьма важные слова Херувимской песни остают¬ 
ся для большей части христиан гласом вопиющего в 
пустыне. Так мы осуетились, измельчали от житейс¬ 
ких попечений и пристрастий! 

Между тем вообще в храме, а в особенности в этот 
момент и в дальнейший — «место только молитве, 
покаянию, славословию и благодарению Творца и 
Господа, Спасителя и Судии нашего, а не помышлени¬ 
ям земным, или страстям житейским, плотским». И 
«да молчит» здесь «всякая плоть человеча и да стоит 
со страхом и трепетом, и ничтоже земное в себе да 



помышляет» (в Великую субботу); и никого и ничего 
да не предпочитает Творцу; да не стремится ни к ко¬ 
му и ни к чему; но всем умом и сердцем погружается 
в Господа... «Да желает и молит себе» «и всем лю¬ 
дям» единого на потребу — спасения души... «Храм — 
небо земное; здесь — престол Царя неба и земли; 
здесь совершается страшная пренебесная жертва — 
Тело и Кровь Владычня, и верные соединяются с 
Господом и обожаются обожением чудным». 

Какое нужно «небесное сердце! Даждь мне, Госпо¬ 
ди,— молит он и о себе, — дух небесный, сердце чис¬ 
тое, любвеобильное, не связанное никакими житейски¬ 
ми похотями и страстями», ибо «никто из связавшихся 
житейскими похотьми и сластьми не может прихо¬ 
дить или служить Тебе, Царю Славы!» (тайная мо¬ 
литва во время Херувимской). 

После перенесения Даров на престол между про¬ 
чими тропарями читается последний стих 50-го псал¬ 
ма (Помилуй мя, Боже): «Ублажи, Господи, благово¬ 
лением Твоим Сиона, и да созиждутся стены Иеруса- 
лимския: тогда благоволиши жертву правды, возно¬ 
шения и всесожегаемая; тогда возложат на алтарь 
Твой тельцы». Последние слова вызывали у отца 
Иоанна такие переживания: 

«Тельцы означают бессловесные страсти наши, 
которые мы должны умерщвлять, закалая их ножом 
самоосуждения, самоукорения, покаяния, самоотрече¬ 
ния». «Заклание в жертву бессловесных животных и 
излияния крови их напоминало и изображало закла¬ 
ние Агнца Божия Господа Иисуса Христа за грехи 
мира», а также указывало и на «умерщвление бессло¬ 
весных страстей плотских христианами,—как гово¬ 
рит о себе апостол: умерщвляю тело мое и порабо¬ 
щаю (1 Кор. 9, 27); или как он пишет христианам: 
умертвите уды ваша, яже на земли: блуд, нечисто¬ 
ту, страсть, похоть злую, и лихоимание, еже есть 



идолослужение (Кол. 3, 5)... Иже Христовы суть, 
плоть распята со страстми и похотми (Гал. 5, 24). 
И посмотри, как полки мученические отдали себя до¬ 
бровольно и с радостью на муки различные за Хрис¬ 
та и скончались мучительными смертями; как препо¬ 
добных лики бесчисленные изнуряли и поработили 
духу плоть свою и стали бескровными мучениками,— 
непрестанно умерщвляя мятежную плоть постом, бде¬ 
нием, долу лежанием на голой земле, постоянными 
молитвами, трудами... Мы же хотим идти к жизни 
будущей и царствию — легким и широким путем 
угождения плоти и страстям своим, леностию и нера¬ 
дением к молитве, к исправлению себя и ко всем доб¬ 
рым делам? — Слишком ошибаемся!» 

После всех этих молитв «я,—пишет батюшка,— 
прибавляю от себя в конце (тайной последующей) 
молитвы, начинающейся словами: “Господи, Боже 
Вседержителю”, следующие слова, в таком сочетании: 
“сподоби нас обрести благодать пред Тобою еже 6ы- 
ти Тебе благоприятней жертве нашей и вселитися 
Духу благодати Твоея в нас и на предлежащих Да- 
рех сих” — на всех разсадницех...* и на всем уча¬ 
щемся юношестве... на всех разсадницех духовных, 
монашеских... на нищих людях Твоих, вдовицех, 
сирых и убогих, на пострадавших... — на всех, запове¬ 
давших мне, недостойному, молиться о них,—и на 
всех людях Твоих, яко вси Твои суть. Ты 6о создал 
еси их по образу и подобию Твоему; Ты отродил еси 
их водою и Духом; Ты благодать сыноположения да¬ 
ровал еси нам; Ты залог Духа в сердца их дал еси, 
Егоже ничто же есть дражае, освятительнее, утверди- 
тельнее, совершительнее; Ты питаешь Плотию и Кро- 
вию Сына Твоего, ихже ничтоже есть сладостнее; Ты 
подаеши им вся благая по естеству и по благодати, 

* Заведениях, школах, училищах — местах, откуда разносится 
наука, знание. — Ред. 



имже несть числа! Присвой убо всех нас Тебе, отчуж¬ 
даемых грехом и врагом, борющим нас; и да никтоже 
от нас будет стяжание и брашно чуждему (диаво- 
лу). Сам нас спаси, Отче щедрот и Боже всякого 
утешения». 

«“Верую во Единаго Бога” — для чего поется от 
лица всех на литургии? — Для того, чтобы оживлять 
свою веру в Триипостасного, всех животворящего и 
чудотворящего Бога, и ею оживляться; чтобы при 
содействии ее сделать себе более благотворным име¬ 
ющее совершиться таинство Тела и Крови Христовой, 
ибо без живой правой веры оно не может принести 
нам пользы и не может быть усвоено, ибо верою ус- 
вояется и ощущается в своих спасительных плодах». 

«Для чего поется “Верую” пред Пресуществлени¬ 
ем Святых Даров? Для чего и священник читает в 
это время про себя “Верую”? Для того, чтобы пред¬ 
стоящие веровали и помнили, что при Пресуществле¬ 
нии Святых Даров участвует Святая Троица и что 
тайна Евхаристии есть дело Святой Троицы: Отца и 
Сына и Святаго Духа; для того, чтобы и священник 
неосужденно, с несомненною верою в благость и все¬ 
могущество Отца и Сына и Святаго Духа, совершил 
Святое Таинство, и потом вовремя причастился его, 
ибо в это особенно время потребна для священника 
великая вера; так как в это по преимуществу время 
враг усиливается поразить ум и сердце священника 
холодностью и неверием, или возмущать сомнением». 

«На литургии верных Символ веры поется хрис¬ 
тианами для того же, для чего и пред крещением, 
пред напутствием больного, пред таинством исповеди, 
то есть как необходимое условие к достойному уча¬ 
стию в таинстве и к восприятию силы таинства: аще 
веруешь от всего сердца твоего, как верует Святая 
православная Церковь,— можно тебе (Деян. 8, 37) 
присутствовать при совершении таинства, или и при- 



нять в свое время Святые Тайны, если ты приготовил¬ 
ся говением и чистосердечным покаянием; если же не 
веруешь, то недостойно присутствовать, тем более — 
причащаться». 

Веруешь ли ты во все это, стоящий? Веруешь ли 
ты, в частности, в будущую блаженную бесконечную 
жизнь? Веруешь ли в будущую бесконечную муку, 
уготованную нераскаянным грешникам? — Не веру¬ 
ешь! Или веруешь, но очень слабо, темно, туманно. 
Помилуй себя: если бы ты веровал в бесконечную 
жизнь, то был бы готов жертвовать всем — и трудом, 
и достоянием своим, и спокойствием, и здоровьем, и 
самою жизнию. А ты живешь рассеянно; губишь 
время даром, проводишь время в удовольствиях; о 
избежании будущего гнева Божия не помышляешь; 
грехов своих бесчисленных ничем не искупаешь; ис¬ 
креннего покаяния во грехах не показываешь. О! вспо¬ 
минай, человек, чаще вечность; помни, что все здеш¬ 
нее — тлен. А там, в вечной жизни, — вечный покой, 
вечная радость, вечное наслаждение, вечный свет, 
вечное чудное благоухание, вечное созерцание непри¬ 
ступного Света Святыя Троицы!.. 

«Верны ли мы Богу в вере, надежде и любви? 
Верны ли в борьбе с грехом, столь пагубным, хотя и 
прелестным? Верны ли Богу в брани с началами, 
властями и миродержителями тьмы века сего, воюю¬ 
щего через нас с Царством Правды Божией, святыми, 
с Самим Богом? Не дружим ли мы еще с грехом чрез 
поблажку плоти своей многострастной и плотским по¬ 
мышлениям, хулам, сквернению, беззаконию? Дер¬ 
жимся ли упования будущих событий и благ вечных 
неуклонно? Не живем ли только здешнею жизнью, не 
заботясь о будущей, о предстоящем ответе на страш¬ 
ном суде Христовом пред всеми ангелами и людьми?» 

«Верны ли? Веруем ли?! — Если веруем, если и 
жизнью верны, то блаженны». 



«О, высота, высота, на которую возвел и возводит 
нас, верующих, Господь Иисус Христос Своим вопло¬ 
щением! О, блаженство неизреченное, которого удос¬ 
таивает Он любящих Его и исполняющих заповеди 
Его! О, блаженное бессмертие и вечное ликование со 
святыми в обителях небесных, которое многие уже 
получили, хотя не вполне, до общего воскресения, а 
другие еще ожидают его и вторят ежедневно: “Чаю 
воскресения мертвых и жизни будущего века!”» 

«О, вера святая, православная, сколь ты утеши¬ 
тельна, сколь ты драгоценна для человека, живущего 
здесь, на земле, в кровавой борьбе с грехом и диаво- 
лом, в злостраданиях непрестанных, в скорбях и 
печалях, часто в трудах изнурительных и неблаго¬ 
дарных!» 

«Пожалеют и горько восстенают многие, многие 
из христиан православных, во второе пришествие 
Христа,—да еще и здесь, при кончине своей,—что 
принадлежали по крещению и первым урокам веры к 
христианской Церкви православной, а потом не сле¬ 
довали ее постановлениям, имели такое бесценное со¬ 
кровище спасительное — Церковь Божию, ее богослу¬ 
жение, таинства, учение спасительное пастырей, — и 
всем пренебрегли, а жили по своей воле, в отчужде¬ 
нии от Церкви и Евангелия и служили только миру 
и богатству». 

Еще больше страшится отец Иоанн за неверую¬ 
щих, маловерующих или равнодушных — после тако¬ 
го факта, как сошествие с неба Самого Сына Божия, 
о чем главным образом говорит Символ веры: 

«Вас перестало удивлять и ужасать своим не¬ 
объятным величием, премудростию, бесконечною бла- 
гостию, могуществом — воплощение Сына Божия, 
жизнь, учение, чудеса между человеками, и особен¬ 
но — страдания ужаснейшие и смерть поноснейшая на 



кресте, а затем — воскресение из мертвых и вознесе¬ 
ние на небо, к Отцу Своему? О, греховное равно¬ 
душие! О, греховная слепота и бесчувствие! Но на¬ 
ша (пастырская) обязанность греметь вам всегда об 
этом в уши ваши, чтобы вас, спящих греховным сном, 
пробуждать и обращать к покаянию». 

«Отделившиеся от Церкви теряют» «право» даже 
«на ходатайство святых пред Богом,—как мертвые 
члены, противлением своим навлекающие на себя 
погибель вечную. Вне Церкви нет спасения, нет духа 
благодати...» 

Сам горя пламенной верой, он удивлялся этому 
современному равнодушию, духовному сну: 

«Воплощение Сына Божия исполнило удивления 
и ужаса все ангельские умы, а люди остаются в боль¬ 
шинстве бесчувственными и неблагодарными к этому 
пречудному акту промышления Божия о спасении 
рода человеческого! Только Церковь Святая достой¬ 
но оценила и оценивает это... и ежедневно и ежегод¬ 
но воспоминает и прославляет» чудные события из 
жизни Спасителя, особенно в праздники. «Но и к 
Церкви большинство христиан равнодушны и хо¬ 
лодны!» 

«Удивительная дремота и сон! Ужасеся о сем не¬ 
бо, и земли удивишася концы, яко Бог явися челове¬ 
ком плотски (ирмос 8 гл.)», а современное человече¬ 
ство спит, да ест и пьет. Ядяху и пияху, как перед 
потопом (Лк. 17, 27). «Одичали. У них на уме и 
в сердце только суета. Спят они, непробудно спят 
и воспрянуть не хотят». 

Тогда Бог Сам начинает пробуждать людей миро¬ 
выми бедствиями: войнами, междоусобием, голодом, 
расстройством государственной жизни, повальными 
болезнями. Это Божественная педагогика. О ней го¬ 
ворит отец Иоанн. 
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Зато как радуется отец Иоанн за пребывающих в 
Церкви, убеждая их держаться этого спасительного 
корабля: 

«Помни хорошенько девятый член Символа ве¬ 
ры!» 

«Помни единство Церкви небесной и земной под 
единою главою Христом, в едином Духе Божием!» — 
это его излюбленная, постоянная мысль! 

«По прочтении (тайном) Символа веры я, — гово¬ 
рит батюшка, — прибавляю от себя следующую мо¬ 
литву: “Утверди в вере сей и верою сею сердце мое 
и сердца всех православных христиан и сего чаяния 
достойно жительствовати вразуми! Соедини в вере 
сей вся христианския великия общества, бедственно 
отпадшие от единства Святыя православныя, кафоли- 
ческия и апостольския Церкви, яже есть тело Твое, и 
ея же Глава еси и Спаситель тела; низложи гордыню 
и противление учителей их и последующих им, даруй 
им сердцем уразуметь истину и спасительность Цер¬ 
кви Твоея и нелестно ей соединиться! Совокупи... и 
недугующих невежеством, заблуждением и упорством 
раскола, сломив силою благодати Духа Твоего упор¬ 
ство их и противление истине Твоей, да не погибнут 
л юте в своем противлении... К сей вере привлеци вся 
языцы, населяющия землю, да единым сердцем и 
едиными усты вси языцы прославляют Тебя, Единаго 
всех Бога и Благодетеля. В сей вере и нас всех 
соедини духом кротости, смирения, незлобия, просто¬ 
ты, бесстрастия, терпения и долготерпения, милосер¬ 
дия, соболезнования, сорадования”». 

«Благодать Господа нашего Иисуса Христа и 
любы Бога и Отца и причастие Святаго Духа буди со 
всеми вами!» Как нельзя более благовременно это 
благожелание апостольское произносится священно¬ 
действующим именно в это время, то есть пред совер- 
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шением Таин. «Благодать Иисуса Христа» — милую¬ 
щая, очищающая, спасающая, просвещающая, укрепляю¬ 
щая душу нашу, нужна во всякое время. А теперь, 
в эти страшные небесные минуты, когда с нами слу¬ 
жит множество воинств небесных, с трепетом окружаю¬ 
щих престол Божий, — благодать Божия, просвещаю¬ 
щая и укрепляющая слабые, рассеянные силы духа, 
особенно нужна для возможного понимания высоты и 
важности предстоящего Таинства, — «Любы Бога и 
Отца». В эти минуты надобно всем восчувствовать 
беспредельную любовь к нам, грешным, Бога и Отца, 
Который тако возлюби мир, яко и Сына Своего Еди¬ 
нороднаго дал есть, да всяк веруяй в Онъ не погиб¬ 
нет, но имать живот вечный (Ин. 3, 16), и самим 
«должно возлюбить Его со Единородным Сыном и 
Духом Святым, отвергнув все житейские пристрас¬ 
тия». «И причастие Святаго Духа необходимо нам 
наипаче в это время, потому что без сего причастия 
не можем мы возлюбить Бога Отца, ибо только Ду¬ 
хом Святым можем взывать к Богу с искреннею лю- 
бовию: Авва Отче\ (Рим. 8, 15), ибо только благо¬ 
дать Святаго Духа предочищает, освящает, просвещает, 
умиротворяет и укрепляет нас к достойному и бла¬ 
гоплодному предстоянию во время святейшего Таин¬ 
ства». 

«Горе имеим сердца!» — взывает священник... 

На его призыв народ отвечает: «Имамы ко Гос¬ 
поду». 

«Истинный христианин непрестанно возносит горе 
ум и сердце свое и питает их высокими помышлени¬ 
ями и чувствами. Там, на небе, его сокровище, его 
блаженство, его сладость, его радости. К земле же и 
всем ее благам, как грубым, преходящим, временным, 
он равнодушен. Его не привлекает земная красота, 
сладость, слава, земное богатство, блеск, роскошь, знат- 



ность, земные радости и увеселения. Все это ему, как 
страннику, чуждо! Только человек маловерный или 
неверующий живет умом и сердцем на земле... и не 
любит возноситься на небо, которое не есть его род¬ 
ная стихия, так как он сам не сроднился с нею, по- 
грязнув в мирских заботах и страстях». 

«Но искренне ли и мы, стоящие в храме, отвечаем 
на призыв: “Горе!” — Нет,—или весьма, весьма не¬ 
многие, потому что сердца большинства прикованы к 
земле разными житейскими пристрастиями. Не легко 
и не вдруг сердце вознесется на небо, ко Господу! 
Для того чтобы искренно возноситься сердцем к Богу, 
нужно христианину непрестанно жить в Боге, любить 
Его, размышлять глубоко о делах Его Промысла... и 
быть на земле небесным гражданином. А мы прихо¬ 
дим в храм с рассеянием, с различными житейски¬ 
ми страстями и похотями, пригвождающими к земле. 
Где же тут “горе” сердца? Но горе нам, если мы... в 
такие минуты величайших чудес милости Божией 
к нам “не горе имеем сердца”. Значит, мы бесчув¬ 
ственны и несмысленны. В это время требуется от 
нас совершенная преданность Господу Иисусу Хрис¬ 
ту... полная доверенность... совершенное упование 
во всех прошениях, благодарениях, восхвалениях. 
При этом — чистое сердце, ненависть ко греху... и го¬ 
рячая любовь к правде». 

«По произнесении возгласа» этого, «я тайно гово¬ 
рю: возвыси Духом Твоим Святым всех предстоящих 
зде к Тебе, Богу живота нашего, и отрини от сердец 
наших все страсти плотские и душевные». 

«Благодарим Господа». «Мы приносим благодар¬ 
ственную жертву о Пресвятой Богородице и о всех 
святых каждую литургию. И они предстательствуют 
о нас пред Господом и просят нам прощения грехов 
и великой милости». 
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«После Евхаристийного* возгласа: “Благодарим 
Господа” читается молитва: “Достойно и праведно Тя 
пети” и проч. При тайном чтении этой молитвы, 
после слов: “Ты от небытия в бытие нас привел еси” 
я прибавляю для усиления благодарного чувства 
слова: “в разумное бытие”, и по душе бессмертное то 
есть, “привел еси”. После слов: “падших нас восста¬ 
вил еси паки” прибавляю: “и стократно на кийждо 
день восставлявши согрешающих и кающихся”. Пос¬ 
ле слов: “дондеже нас на небо возвел еси, и царство 
даровал еси будущее” — прибавляю тайно: “Ты и в 
самом причащении нашем животворящих Твоих Таин 
уже возводишь нас на небо, ибо где Ты — там небо и 
небо небесе, и, даровав Себя Самого верным, Ты вмес¬ 
те с Собою даруешь и Царство Небесное, царство бу¬ 
дущее, в залог Пречистого Тела и Крови Твоей”. 

“Свят, Свят, Свят!” При тайном чтении молитвы: 
“С сими блаженными силами” — при словах “Сам 
Себе предаяше за мирский живот” прибавляю от себя 
для усугубления чувств благодарности и умиления 
слова: “паче же всех за меня, грешного, да избавлюсь 
от смертоносного греха и да живу во веки”». 

Приимите, ядите... Пийте от нея еси... Кто 
постигнет величие благодеяния, подаваемого нам Гос¬ 
подом Иисусом Христом в таинстве Евхаристии, или 
причащении? Вполне — никто, ни даже ум ангель¬ 
ский, ибо благодеяние это — беспредельно, необъятно, 
как Сам Бог!.. Какая близость Божия к нам! Вот 
Он — тут!.. Существенно!... Какое чудное общение... 

«Какое счастье, блаженство нашей природы... 
Вижу, вкушаю и осязаю Самого Божественного Спа¬ 
сителя моего в чудных Его Тайнах! Ощущаю Его во 
мне действия!» 

«В словах: приимите... и пийте (и проч.)...— 
бездна любви Божией к роду человеческому!.. Свя- 

* Благодарим — по-гречески ейхаріоттаозцеѵ (евхаристисомен).— 
А. В. 
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щенный трепет пробегает по всем членам, когда сер¬ 
дечным ухом слушает он сии слова: “Господь сый”, 
будучи Господом всех и Творцом, Сам беспристраст¬ 
ный Бог, умалил Себя, приняв плоть Своего создания, 
Он стал пасхой, пожелав умереть за избранных Им, 
будучи Сам всегда Сущим; и заранее, на Тайной ве¬ 
чере принес Себя в жертву, провозгласив: ядите Тело 
Мое и верою утвердитеся». 

«Сие творите в Мое воспоминание (Лк. 22, 19). 
Без таинства Тела и Крови, без литургии могло бы 
забыться величайшее дело любви, премудрости, все¬ 
могущества Спасителя нашего, могли бы утратиться 
плоды Его страданий, посему Он повелел творить 
таинство Тела и Крови Его, в воспоминание Его. И не 
только в воспоминание, но и в теснейшее сообщение 
с Ним. Громогласно, во всеуслышание, во всем мире 
совершается это всемирное таинство. Плоды Его — 
святыня, нетление и жизнь вечная!» 

«После этих слов прибавляю тайно от себя, для 
возвышения чувства благодарности и изумления: “О 
божественного, о любезного, о сладчайшего Твоего 
гласа!” (После каждого возгласа особо.) При этом 
представляю, по возможности, безмерную благость и 
вольное истощание Господа, волею всего Себя исто¬ 
щившего* ради нашего спасения, до креста и смерти, 
и Его крайнее желание, чтобы все мы были общника- 
ми Его Божества и Человечества, распяв плоть свою 
со страстми и похотми (Гал. 5, 24)». 

«Твоя от Твоих Тебе приносяще о всех и за вся». 
«Когда я произношу слова» эти, — «я представляю 
торжественность и величие данной минуты, когда, 
стоя лицом к лицу с вечною, совершенною, неизмен¬ 
ною правдою Отца Небесного, карающего грех», я 
приношу «от лица всех и за всех единую безмерную, 
всеправедную умилостивительную жертву Христа, 

* Умалившего, уничижившего до смерти. — А. В. 



Сына Божия, единую могущую приклонить на ми¬ 
лость Бога Отца, искупить весь мир от праведного 
проклятия и исходатайствовать всем верующим про¬ 
щение грехов и благословение... Принося эту страш¬ 
ную, всеспасительную жертву, предстоятель молит 
и “мили ся деет” (то есть умиленно просит) ниспос¬ 
лать Духа Святаго на предстоящих престолу право¬ 
судия и милосердия и на предлежащие Дары. В эти 
особенно минуты все сердце священнослужителей 
должно быть всецело отдано Богу, толико страшно 
священнодействующему спасение наше и избавление 
от диавола, от греха, проклятия и вечной смерти. И 
ни о чем земном не помышлять, да не оскорбится 
страшная жертва небесная недостойными, низменны¬ 
ми страстными помыслами». «Ибо малейшее при¬ 
страстие» к ним «прогневляет Бога, Который не мо¬ 
жет, как Праведный и Святый, терпеть предпочтения 
Себе твари, одушевленной или бездушной». 

Все это совершается через Спасителя — от Отца 
Духом. 

«До Христа небо заключено было для всех людей, 
даже для праведников. После страданий, смерти и 
воскресения Его, оно — отверсто для всех верующих 
и кающихся искренно. О, щедроты! о, милосердие! 
о, богатство благости!» 

«“Тебе поем, Тебе благословим, Тебе благодарим, 
Господи, и молим Ти ся, Боже наш”. Во время пения 
этих слов вся Церковь, все предстоящие в храме 
должны молиться вместе с священнодействующими, 
чтобы Отец Небесный ниспослал Духа Своего Свято¬ 
го на нас и на предлежащие Дары, и читать про себя 
молитву: “Господи, Иже Пресвятаго Духа в третий 
час апостолом Твоим ниспославый, Того, Благий, не 
отыми от нас, но обнови нас молящих Ти ся”. “Серд¬ 
це чисто созижди во мне, Боже, и дух прав обнови во 
утробе моей”. “Не отвержи мене от Лица Твоего и 
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Духа Твоего Святаго не отыми от мене”». В это 
время ни одна душа не должна оставаться хладною, 
но всякая душа должна быть воспламенена любовию 
к Богу, а охлаждают душу, — напомним опять, — жи¬ 
тейские попечения и страсти. «Наипаче в это время 
да будут души наши, как светильники горящие, как 
кадило возжженное и благоухающее, как дым фими¬ 
ама, восходящий горе, ибо в эту минуту совершается 
страшное, животворящее таинство — Претворение Ду¬ 
хом Божиим хлеба и вина в пречистое Тело и Кровь 
Христову, и на престоле является Бог во плоти». 

«Таинство совершается в алтаре священнослужи¬ 
телями, изображающими Иисуса Христа, совершается 
при закрытых царских вратах (если служит священ¬ 
ник, а не архиерей), потому что первоначально это 
таинство совершено было Иисусом Христом в осо¬ 
бенной, торжественно убранной горнице, в присут¬ 
ствии одних учеников Его», а также и для того (в ал¬ 
таре), «чтобы соблюсти великую тайну от очей 
недостойных, к большему благоговению верующих, 
ибо сердце и око человеческое лукавы и по своей 
нечистоте и лукавству недостойны зрети Тайну, на ко¬ 
торую и ангелы со страхом взирают». 

Во время пения «Тебе поем» священнослужащий 
теми же словами, что и миряне, призывает Святого 
Духа, прося Отца послать Его на Святые Дары и со¬ 
творить Телом и Кровию. 

«Когда начинаешь молиться молитвою к Духу 
Святому», — а здесь — о Духе Святом, — «знай и по¬ 
мни, что Дух Святый вошел в мир по заслугам Гос¬ 
пода Иисуса Христа и действует в мире, наипаче в 
Церкви Своей, и совершает наше спасение. Святый 
Дух все таинства совершает...» Вот почему мы начина¬ 
ем вообще «молитвы свои молитвою Духу Святому». 

А тем более должны просить Его — на совершение 
величайшего таинства. 



Благословляя крестообразно хлеб и вино, служи¬ 
тель Божий говорит: «Сотвори убо хлеб сей честное 
тело Христа Твоего, а еже в чаши сей — честную 
кровь Христа Твоего, преложив Духом Твоим Свя¬ 
тым». «После этих последних слов и благословения 
крестообразно рукою в мгновение хлеб и вино пре¬ 
лагаются в Тело и Кровь Христову, но не прежде, ибо 
божественное всемогущество ожидает содействующе¬ 
го Ему слова священника: Богу бо есть споспеш- 
ник (1 Кор. 3, 9)». 

«Крестное при этом благословение именем Гос¬ 
подним означает то, что тайна совершается Духом 
Святым о Имени Иисуса Христа и ради Иисуса 
Христа, ради Его ходатайства, благоволением Бога 
Отца». 

«По благословении Евхаристийного хлеба и вина 
и по произнесении подтвердительных: Аминь, аминь, 
аминь, — все поклоняются до земли. А я говорю про 
себя вполголоса: Бог явися во плоти (1 Тим. 3, 16). 
Слово плоть бысть, и вселися в ны (Ин. 1, 14)». 

«Изрядно о Пресвятей... Богородице и Присноде- 
ве Марии». Благодарственная жертва приносится и 
за Пресвятую Богородицу, как «Начальницу мыслен¬ 
ного наздания»*, то есть главу искупленного, восста¬ 
новленного, воссозданного человечества, как вершину 
«мысленного» дома Божия, царства Божия. Но есть 
и другие основания к похвале Ей. 

«Для чего мы, — вопрошает отец Иоанн, — непре¬ 
станно и особенно, “изрядно”, здесь восхваляем Пре¬ 
непорочную Владычицу Богородицу? — Для того, 
чтобы, хотя отчасти, воздать славу Ее величию, святы¬ 
не, правде, изумительной чистоте, смирению, любви к 
Богу и к нам, недостойным, Ее непрестанному хода¬ 
тайству о нас, для того, чтобы знать и помнить те 
бесконечно великие благодеяния, которые излил че- 


Воссоздания. — Ред. 



рез Нее Господь на род человеческий». А «славить 
Пречистую Богородицу значит славить Самого Сына 
Ее Единородного, Господа нашего Иисуса Христа, 
Сына Божия», с Которым «вечно соединена есть Ма¬ 
терь Его», в Коей «Он престол Себе сотворил». 
«Слава Тебе, Марие, Богоневесто Пречистая!» 

«Всегда ли с искреннею верою и усердием, с дерз¬ 
новением и любовию прибегаешь ты к Владычице и 
Матери по благодати — к Пречистой Богородице, во 
всех обстоятельствах жизни, радостных и печальных, 
особенно в беде греховной, в буре страстей, в искуше¬ 
ниях тяжких? Величайшая для тебя потеря, если ты 
не научился, не уверился, не привык с упованием, 
уверенностью, со смирением и благодерзновением 
прибегать во всех скорбях и радостях к Матери Жи¬ 
вота, к этой пучине милосердия и щедрот, готовому 
заступлению и покрову кающихся грешников. Когда 
я,—говорит о себе батюшка, — прибегаю с верою и 
усердием, всегда спасаюсь и обретаю помощь против 
искушений. О, чаще взирай, христианин, на светлый 
материнский лик Преблагословенной, и поучайся, и 
спасайся! Се Мати Твоя (Ин. 19, 27)». 

«Кто, какая Мать, яко Матерь Божия, может лю¬ 
бить нас так горячо, так чисто, так сильно, действен¬ 
но? Какая мать столь благопослушлива, благомощна? 
Итак, да прибегаем к Ней всегда благонадежно в по¬ 
каянии, чистым сердцем». 

После возгласа о Богородице священник тайно 
воспоминает святых, начиная с большаго из всех рож¬ 
денных женами (Лк. 7, 28) — Крестителя Иоанна, 
апостолов, «святых, коих память совершается в день 
отправления литургии», и просит Бога «посетить нас» 
молитвами их. 

«Призывая или прославляя святых угодников 
Божиих, мы должны призывать или прославлять их 
всем сердцем, с горячностью души, чтобы таким обра- 



зом приблизиться к ним, приблизить их к себе, и по 
возможности уподобиться им, ибо они тогда бывают 
с нами и за нас, когда мы призываем или прославляем 
их чистым сердцем, и возносят наши молитвы к 
Богу». 

И тогда «потребно убеждение, что Бог, Божия 
Матерь, ангелы и святые слышат нас. Они благопос¬ 
лушливы, благоуветливы и благоприменительны паче 
всякого живущего человека. Потому молиться надо 
всегда усердно, без лености, с живою верою, с живым 
упованием, с сердечною любовию, чистым сердцем». 

Далее поминаются усопшие и живые. 

Батюшка говорит, что должно «особенно молиться 
горячо за живых и умерших во время литургии и 
преимущественно после Пресуществления Святых 
Даров». 

«Чрез эту горячность мы приближаемся сами к 
ним, — что весьма важно, — и приближаем их к себе, 
и приближается Бог к нам, Которому приятна лю¬ 
бовь, приятно единение любви». 

«Мы молимся за живых и своею молитвою ис¬ 
креннею привлекаем на них невидимо, незаметно, — а 
иногда и заметно, — великие милости Божии, и при¬ 
влекаем их сердца к себе и к Богу, и к благочестию. 
Молимся за умерших, и они, если имеют дерзновение 
у Господа, молятся за нас, не оставаясь у нас в долгу, 
так что Господь возмеривает всегда за любовь, за все 
добро, которое мы по искренней любви делаем в поль¬ 
зу ближних. Испытующий сердца и утробы (Иер. 
11, 20) наградит за искренний вздох, за каждую слезу 
о ближнем. Сказавший через апостола: молитеся 
друг за друга да исцелеете (Иак. 5, 16), не оставит 
без плода нашей горячей молитвы. Итак, будем ды¬ 
шать молитвою горячею за всех, как и делает Церковь 
всегда на всякой службе. Особенно каждый священ¬ 
ник должен быть исполнен горячей любви и молить- 

551 



ся за всех, как посредник между Богом и людьми, как 
сам обложенный немощами и знающий по опыту не¬ 
мощь человеческой природы». 

«Молитесь о всех близких и дальних искренно, 
ибо мы можем в сердечной молитве соприкасаться ду¬ 
ховно со всеми любовию своею, хотя с иными всю 
жизнь не видимся. Молитва всех объединяет, согре¬ 
вает, освящает, укрепляет... Например, близкого тебе 
человека ты почему-либо не можешь видеть и гово¬ 
рить с ним, но молитвою о нем искреннею ты можешь 
приблизить его к себе, к своему сердцу так, как бы он 
был с тобою и беседовал с тобою. Он будет в сердце 
твоем, и ты можешь согреть сердце его твоею любо- 
вию и споспешествовать ему в делах его. Так и о 
всех разумей. Много может молитва. Она преклоня¬ 
ет к нам Господа на милость, она низводит с небес 
Божию Матерь (явление Божией Матери Сергию 
преподобному), святых ангелов и святых угодников 
Божиих. В Боге мы все имеем ближайшее соприкос¬ 
новение, живую связь, хотя бы разделены были огром¬ 
ным пространством и временем — или властью, саном, 
званием, состоянием». 

Желая объяснить это «соприкосновение», отец 
Иоанн учит о силе имени святых и вообще людей. 

«Когда мы призываем святых на молитве, тогда 
произнести от сердца их имя значит уже приблизить 
их к самому своему сердцу. Проси тогда несомненно 
их молитв и предстательства за себя, и они услышат 
тебя, и молитву твою представят Владыце — скоро, во 
мгновение, яко везде Сущему и вся ведущему». 

«Имя святых, из членораздельных звуков, значит 
как бы плоть святого или святой... В малом виде в 
устах наших и в душах наших как бы отражаются 
существа горнего и дольнего мира, — и все это через 
веру, Духом Святым, Который есть един Сый — везде 
сущий и все исполняющий». 



«Помолившись о упокоении усопших и живых, я 
прибавляю тайно от себя: “помяни, Господи, всех пра¬ 
вославных епископов, носителей Духа Твоего, звания 
и сана Твоего, правды Твоея, власти Твоея, святыни 
Твоея, бессмертия Твоего, новотворения Твоего, благо¬ 
воления Твоего, освящения Твоего и обожения Твоего, 
носителей ума Твоего и сердца Твоего (мы ум Хрис¬ 
тов имамы, 1 Кор. 2, 16 — по апостолу), светлости и 
великолепия Твоего”, — вот как высоко возносит ба¬ 
тюшка епископа! Затем: помяни “всякое пресвитер- 
ство”; и прибавляю тайно: “ему же вверил еси слу¬ 
жение примирения человеков с Богом, покаяния, 
пакибытия (крещения), обновления, просвещения, бла¬ 
гословения, и все пренебесные таинства, кроме руко¬ 
положения. Да будет оно достойно своего звания, и 
да правожительствует и священнодействует и бого¬ 
угодно приносит молитвы Тебе, Владыце, о всех и за 
вся. Помяни и во Христе диаконство, вспомоществу¬ 
ющее священству и служащее пренебесным тайнам, и 
всякий священнический чин”». 

«Еще приносим Ти словесную службу о вселен- 
ней, о Святей соборней и апостольской Церкви, из 
всех народов составленной, в буре же мира сего и 
князя тьмы сущия Церкви умири и твердое благоче¬ 
стие в них насади». «И так далее». 

В заключение о нас, клириках и мирянах, не 
бесполезно выписать вырвавшийся у отца Иоанна бо¬ 
лезненный крик о нашем недостоинстве: 

«Вы, о иереи и миряне, часто воссылаете славу 
Отцу и Сыну и Святому Духу, Богу в Троице. Да 
будет эта слава Ему прежде всего в сердцах ваших, 
в вере и любви нелицемерной, в кротости, смирении, 
незлобии, воздержании, чистоте душевной и телесной, 
в простоте, в милосердии, в послушании друг другу, в 
покаянии горячем, нелицемерном, в усердии ко всем 
благим делам. Вот в чем слава Святой Троице 



прежде всего должна быть от нас, грешных. А то мы 
славу часто воссылаем, а сами бесславим имя Божие 
своею нехристианскою жизнью, своими страстями, 
своим лукавством, гневом, завистию, враждою, невоз¬ 
держанием, нечистотою, блудною жизнью, празднос¬ 
тью, леностью, корыстолюбием, жестокосердием, ропо¬ 
том, непокорностью и прочими грехами». 

Иначе что получается? «Сколько молитв у нас 
вычитывается всякий день! Но где плоды? Где ис¬ 
правление? Где добродетель христианская? Все, как 
семя, посеянное при пути, или на камне, или в тернии, 
пропадает или не приносит истинного плода». Отче¬ 
го это? — Оттого, что «священнослужители или миря¬ 
не, принося службу Богу и говоря молитвы... нередко 
мало думают о Боге и святых Его, присутствующих 
благодатию тут же; или, мало благоговея к Богу и к 
святым и думая о предстоящих людях и имея к ко¬ 
му-либо из них подобострастие, лицеприятие или 
страх, расстраивают дело молитвы, отпадают от Бога 
сердцем и потому остаются без плодов молитвы — 
холодными, пустыми, неумиротворенными, ненасыщен¬ 
ными духовно. И поделом! Никто не может работать 
двум господам. И мирская пословица говорит: “За дву¬ 
мя зайцами погонишься, ни одного не поймаешь”». 

«“И даждь нам единеми усты и единем сердцем 
славити и воспевати пречестное и великолепое имя 
Твое, Отца и Сына и Святаго Духа”. Благовременны 
эти возглас и молитвы (о всех). Великое дело — еди¬ 
ны уста и единое сердце молящихся. Такая едино¬ 
душная молитва может все исходатайствовать у Бога, 
всякие блага. Потому, как можно больше и чаще, 
надо всех увещевать к единодушной молитве, и про¬ 
сить у Бога такой молитвы». «Церковь, вместе моля¬ 
щаяся, есть великая сила Божия, побеждающая полки 
демонские и могущая испросить у Бога всякий дар 
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совершенный, всякую помощь, всякое заступление, из¬ 
бавление, спасение». 

«И да будут милости великого Бога и Спаса 
нашего Иисуса Христа со всеми вами». Помянув 
раньше, в частности, разные власти и сословия чело¬ 
веческие, теперь вообще всем желает милостей от 
Бога. 

Далее следует просительная ектения: «Вся свя¬ 
тыя помянувше...» «При тайном чтении священни¬ 
ком молитвы: “Тебе предлагаем живот наш весь и 
надежду, Владыко Человеколюбче, и просим, и молим, 
и мили ся (умилительно) деем, сподоби нас причас- 
титися небесных Твоих и страшных Таин, сея свя¬ 
щенныя и духовныя трапезы, с чистою совестию, во 
оставление грехов, в прощение согрешений, во обще¬ 
ние Духа Святаго, в наследие Царствия Небесного, в 
дерзновение еже к Тебе, не в суд или во осужде¬ 
ние”,—я прибавляю тайно от себя: в дерзновение 
пред всеми людьми Твоими, в искоренение тлетвор¬ 
ных досаждающих, насилующих, омрачающих, по¬ 
срамляющих, от Тебя разлучающих и душу умерт- 
вляющих страстей, в насаждение, возращение, ут¬ 
верждение в душах всякия истинныя живоносныя 
добродетели, во исполнение премудрости, — во еже 
научити вся люди вере и заповедям Твоим, в просве¬ 
щение света моего пред людьми Твоими, яко да видят 
моя добрая дела и прославят Тебя, Отца нашего, Иже 
на небесех, да не вотще (не напрасно) ношу толи- 
кий — горний, ангельский, боготворящий, владычест- 
венный сан священства, — не в суд или во осуж¬ 
дение». 

«“Отче наш”. — Молитва Господня кратка, но так 
высока и содержательна, так богата мыслями, что ее 
надо всегда читать — тайно или вслух — с величай¬ 
шим вниманием, неспешно, спокойно, с размышлением 
и чувством, в ясном сознании присутствия Божия, и 



тогда она принесет нам много, много плода, много 
дарований духовных и телесных. Ведь Сам Богоче¬ 
ловек в ней за нас молится Отцу Небесному, то есть 
потому, что Он включил Себя в слово “наш”, “нам”, 
присоединив Себя к людям — братьям по плоти, а 
также потому, что Бог Отец и Ему есть Отец». 

«Когда мы читаем молитву “Отче наш”, то долж¬ 
ны читать ее с особенным, ясным разумением и 
одушевлением, именно: 1)выразуметь глубоко каж¬ 
дое слово и выражение; 2) всей душой и всем сердцем 
желать того, чего просим; 3) иметь ревность, рвение 
исполнять то, чего хочет в этой молитве от нас Бог; 
4) и самим делом исполнять требуемое». 

«О, какое высокое счастье и блаженство, какое 
величие, какое достоинство призывать вечного Отца! 
Дорожи постоянно и неизменно этим высочайшим 
счастьем, этим блаженством, которое предоставила 
тебе бесконечная благость Бога твоего, и не забывай¬ 
ся во время молитвы твоей. Тебе внимает Бог, те¬ 
бе внимают ангелы и святые Божии человеки. Февр. 
26-го, 1864. Прослезился я, писав эти строки!» 

В этой молитве «заключается руководящая нить 
для жизни христианина, обновляющая сила»... «Го¬ 
воря слова: да святится Имя Твое, надобно желать 
всем сердцем жить свято и стараться жить свято», 
«небесно жить на земле», должно «всем сердцем же¬ 
лать и домогаться Царствия Божия»: «ищи и ты, че¬ 
ловек, паче всякого сокровища, благодати Божией, и 
да царствует она в тебе непрестанно. “Да приидет 
Царствие Твое!” Благодатию Пресвятая Богородица 
сохранилась от всякого греха и украсилась всякою 
добродетелью... благодатию Она сделалась Материю 
Божиею и Царицею всех тварей. Благодатию и все 
святые Божии человеки избавились греха и достигли 
богоугодной святыни, нетления и славы в Царствии 
Небесном, благодатию укрепились во всех искушени- 



ях на земле, в подвигах и страданиях, украсились 
всякою добродетелию. Благодать для них была 
всем». 

«Говоря: да будет воля Твоя, —должно иметь 
ревность об исполнении воли Божией, святой, совер¬ 
шенной, спасительной, всеблаженной, премудрой, все¬ 
могущей, вечной». Через это «исполнение воли Бо¬ 
жией» и должно, и возможно достигать Царствия 
Божия. «Сохранение, исполнение воли Божией есть 
уже великая награда разумно свободному существу, 
ангел ли он или человек, ибо воля Божия есть вели¬ 
чайшее благо и блаженство разумных существ, их 
совершенство». 

«Хлеб насущный». Должно «воздержно всегда 
жить и не искать роскоши в столе. Воздержание — 
мать здравия и спутник благодати». «Воздержание и 
посты... многим кажутся, по их неведению, стеснени¬ 
ем их свободы». Наоборот, через них Церковь «же¬ 
лает дать нам самую широкую духовную свободу, ибо 
невоздержание порабощает дух наш телу, его страс¬ 
тям и порокам, да и самое тело отягчает и подвергает 
болезням». 

«Остави нам долги»... «Должно каяться искренно 
всякий день во грехах и прощать обиды другим, столь 
обычные между людьми в общежитии». 

«Не введи во искушение... Избави от лукаваго». 

Должно «удаляться соблазнов и не поддаваться 
лукавому, смущающему на грех, памятуя, что мы — 
дети Божии, что Богу угодно подать нам силу в борь¬ 
бе с грехом и что за победу над грехом мы получим 
Царство Небесное, облечемся силою Божиею и про¬ 
славимся в бесконечные деки». «До крови подвизай¬ 
ся против всякого греха! И помни, для какого бла¬ 
женства, бесконечные веки имеющего продолжаться, 
подвизаешься, для какого Царства Божия, царства 
правды, мира, радости в Духе Святом, еще здесь 
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начинающегося, подъемлешь труд правды, труд борь¬ 
бы с грехом. Ведь после всякой успешной, с Божиею 
помощью, борьбы ты ощущаешь в себе мир, доволь¬ 
ство собою, сродство с Богом и тесное с Ним общение, 
свет, силу, дерзновение, торжество духа. А грех вся¬ 
кий уничтожает, оскверняет, повергает в мрак, скорбь, 
тесноту, всякую душу расслабляет, убивает ее, лишая 
ее тирански благодати Божией и господствуя в сер¬ 
дце грешника нагло и разбойнически». А «виновник 
греха — диавол». Даже, «когда я служу Богу», и «тог¬ 
да чувствую по временам, — говорит о себе батюш¬ 
ка, — как злые и нечистые демоны задерживают мою 
душу, не попуская ей в мысли и слове идти к Богу 
и делая мне различные запинания, — то блудными 
помыслами, то пристрастием к пище, к деньгам, к 
одежде, то злобою и гневом, то завистию, то непослу¬ 
шанием и противлением, то суетным страхом и бояз¬ 
нью, то унынием и разленением, и сонливостию», то 
другими... тончайшими помышлениями. 

«Литургия и есть... величайшая победа милосер¬ 
дия Божия над грехами человеческими, величайшая 
победа над диавол ом, на всякий день совершаемая и 
на всю вечность доставляющая блаженство побежда¬ 
ющим диавола верою и покаянием», а затем — и при¬ 
чащением. «В литургии — наша сила против сильных 
врагов, победа над ними, побеждающими нас нередко 
страстями нашими». 

«Яко Твое есть Царство и сила, и слава, Отца и 
Сына и Святаго Духа». «Помни, в Чьем царстве жи¬ 
вешь, Кому вся тварь, разумная, одушевленная и 
неодушевленная, небо и земля, повинуются, и Кому ты 
должен повиноваться! Господу Богу, Творцу и Про¬ 
мыслителю всего мира и всех, и Спасителю рода че¬ 
ловеческого. О Боже!» 

«И во веки веков». «Боже вечный и Царю всяко¬ 
го создания, — следовательно, и мой Создатель, — про- 



сти ми всякое согрешение, вольное и невольное, и 
сподоби мя творити волю Твою, яко Ты еси Бог мой, 
яко у Тебе источник живота»... 

«Забываем мы каждый день эту непреложную 
истину: или тлен, или нетление, время или вечность», 
а «опуская из виду нетление, вечность, избираем бла¬ 
га временные, забывая о вечных»... 

«“Аминь”. Истинно, непреложно. Чудная молитва!» 

Но в этот момент литургии особенно, — а не толь¬ 
ко как всегда, — «должно благодарить Бога за то, что 
Он дал нам право называться чадами Божиими, 
приступать к Нему с молитвами, молениями, проше¬ 
ниями, благодарениями, и радоваться о такой милости 
к нам Божией, и со всегдашнею готовностью, охотно, 
с дерзновением и благоговением приступать к Нему... 
Великая честь бренному естеству человеческому бесе¬ 
довать,—а сейчас, в Тайнах, и теснейшим образом 
соединяться, — с Существом бессмертным, безначаль¬ 
ным, всеблагим, всепрекрасным и вседовольным!» 

«Как возвеличен человек... тайною воплощения 
Бога Слова! Бог стал человеком, чтобы человека сде¬ 
лать богом! Как же тебе не уважать себя, человек! 
Как не возненавидеть грех, унижающий тебя до 
бессловесного животного, губящий тебя! Как не воз¬ 
любить святыню, правду, Бога», Отца! «Человек есть 
возлюбленное творение Божие, образ Божий, чадо 
Божие, для которого сотворен мир, для которого с 
Престола славы сошел Сын Божий на землю»... для 
искупления которого от грехопадения и мук вечных 
пострадал и умер жесточайшим образом!» Ради спа¬ 
сения его «нисходит на святой Животворящий пре¬ 
стол каждый день и совершает величайшее чудо ми¬ 
лосердия Своего, претворяя хлеб и вино в пречистое 
Тело и пречистую Кровь... и удостаивая верующих 
причастия Их». 



«Какой части сподобил Бог человека, вселяясь в 
него чрез Святые Тайны и ходя в нем и с ним, — сло¬ 
вом, сделав его храмом Своим одушевленным, как 
Господь и сказал: к нему (творящему заповеди Его) 
приидем и обитель у него сотворим (Ин. 14, 23)». 

«Со страхом Божиим и верою приступите»... 

Прежде всего «приступают» священнослужители 
в алтаре. 

«Когда причащаюсь Святых Тайн,—пишет отец 
Иоанн, — по прочтении положенных молитв: “Верую, 
Господи, и исповедую” и “Вечери Твоея тайныя” и 
проч., тогда говорю тайно: Господь — во мне лично, 
Бог и человек, ипостасно, существенно, непреложно, 
очистительно, освятительно, победотворно, обновитель- 
но, обожительно, чудотворительно (что я и ощущаю в 
себе)! Затем более ничего не прибавляю от себя». 

После причащаются миряне. «Со страхом!» 

«Великая задача и великий нравственный труд» 
даже «для священника — совершать литургию, ибо 
нужно тщательнейшее приготовление к служению, 
всегдашнее, а не одновременное. Одним словом, ему 
нужно ангельское бесстрастие, пламенная к Богу и 
людям любовь, горний ум, такое же сердце и совер¬ 
шенно сообразная с волею Божиею его собственная 
воля». Но так же должны готовиться и миряне: 

«Вы, недугующие тлением, земнородные, приидите 
с очищенными чувствами и мыслями к святой литур¬ 
гии и почерпните здесь нетление, земные и прилепив¬ 
шиеся к земле, приидите, насладитесь Небесного Цар¬ 
ствия в благодатном Царстве Христа Бога». 

Приступающий же недостойно уподобляется Иуде, 
о котором потому и упоминается в предпричастной 
молитве: «Кто приходит к святой Чаше с какою-либо 
страстию в сердце, тот — Иуда и приходит льстивно 
лобызать Сына Человеческого». 



«Со страхом приступите!» Но и с «верою и лю- 
бовию». Возгревай «в сердце своем веру в Иисуса 
Христа, в Его бесконечную любовь», вникай в себя, 
старайся «видеть свою духовную бедность, свое ока¬ 
янство, свою слепоту, наготу, иметь алчбу и жажду 
правды», то есть исправления и правоты. Без этого 
«нельзя искренно и с горячею любовию плодотворно 
причащаться Святых Таин! Надо отрешиться от при¬ 
страстия к земным наслаждениям, которые крайне 
препятствуют небесной любви». 

«Благословен грядый во имя Господне, Бог Гос¬ 
подь и явися нам!» 

Эта песнь поется и после шестопсалмия, и здесь, 
на литургии. 

«Раздается радостная весть о явлении Господа “в 
зраке рабием”, то есть в воплощенном образе, а здесь — 
вечное воплощение в Тайнах Тела и Крови. А на¬ 
встречу Ему, Богу Господу явившемуся, раздается 
радостное приветствие от земнородных: “Благосло¬ 
вен грядый во имя Господне! Бог Господь и яви¬ 
ся (явился) нам!” Он не оставил нас вечно погибать, 
но пришел и спас нас, — не ходатай, не ангел, но Сам 
воплотившийся Господь!» 

«Спаси, Боже, люди Твоя и благослови достояние 
Твое». «Что значит достояние Твое, кто — достояние 
Божие? — Христиане. Почему? — Потому, что искуп¬ 
лены Иисусом Христом ценою крови Его и суть 
собственность Его». «Спаси люди Твоя».—От чего 
спаси? — От грехов, от диавола, наветующего нам не¬ 
престанно. «Благослови». Что значит: благослови? — 
Значит, изреки все благое на людей Твоих, или дай им 
все благое: мир, святыню, добрую славу, являй непре¬ 
станно на них Свою силу, Свой Промысл!» 

Но здесь выражается еще более глубокая идея, 
именно относящаяся к литургии. Мы уже не раз слы¬ 
шали от отца Иоанна, что вообще «в своем богослу- 
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жении Церковь проводит мысль и учение о единстве 
верующих, как человеков Единого Тела под главою 
Христом». И в особенности в литургии проникает ос¬ 
новная мысль: да вси едино будут (Ин. 17, 21) во 
Христе. Это единение теперь и достигается выше все¬ 
го — телесным и духовным приобщением Тела и 
Крови Главы Церкви: 

«Святая Церковь... верна своему понятию, своей 
идее как дома Божия, как общества или общения 
всех святых и верующих во Христа». И теперь «Бог 
в них жительствует, как написано: вы есте церкви 
Бога жива, якоже рече Бог: вселюся в них и похожду, 
и буду им... во Отца... и тии будут Мне... в сыны 
и дщери, глаголет Господь Вседержитель (2 Кор. 6, 
16, 18)». 

Это и совершилось в причащении. Единство дос¬ 
тигнуто. Остается благодарить. 

«Видехом свет истинный!.. Нераздельней Троице 
поклоняемся, Та бо нас спасла есть!» «Да исполнятся 
уста наша хваления Твоего, Господи!» 

«Человек — падший образ Божий» теперь восста¬ 
новлен крайним истощанием за него Сына Божия. 
Совершилось воссоздание, возобновление, воссоедине¬ 
ние, обожение, спасение! 

«Благодарение Святой Троице, спасшей нас! Чело¬ 
век непрестанно восстанавливается, обновляется, спа¬ 
сается Пречистым Телом и Кровию Христовою. Обо¬ 
жается!» 

«Какая отрадная... мысль, когда представишь, что 
все... составляют одно духовное Царство Божие, как 
сыны Царства, одну Церковь Божию, одно тело, один 
дух, одну виноградную Лозу» Христову, «со множе¬ 
ством рождий»! О, «если бы во всех обитал Дух 
Святый!.. Если бы во всех жил Христос!.. Какое бы¬ 
ло бы восхитительное зрелище на земле! Как бы все 
были благополучны, довольны!» 



Было бы Царство Божие еще здесь! Царство 
Троицы! Так конец литургии возвращается к началу 
ее, где возглашалось: «Благословенно Царство Отца 
и Сына и Святаго Духа». Это Царство теперь совер¬ 
шилось, осуществилось в причастниках. 

«Яко Ты еси освящение наше и Тебе славу воссы¬ 
лаем Отцу и Сыну и Святому Духу...» (возглас пос¬ 
ле благодарственной за причащение ектении). А пос¬ 
ле заамвонной, благословляющей молитвы раздается 
тотчас торжественное громогласное ликование всего 
народа троекратною песнью: «Буди имя Господне 
благословенно отныне и до века!», «Слава Тебе Хрис¬ 
те!», «Слава Отцу и Сыну и Святому Духу». 

Так, «богослужение и начинается, и заканчивается 
словами благословения, славы Троице и Христу Богу». 
«Держава Царства Святой Троицы праведно и дос¬ 
тойно должна быть благословенна и препрославлена 
от разумных тварей, созданных по образу и подобию 
Ее, и искупленных Кровию Единого от Троицы, со¬ 
единенных снова — по разрушении средостения греха 
и проклятия — с Богом, и имеющих получить вечную 
жизнь как величайший дар, которого выразить язы¬ 
ком невозможно! Слава убо буди вовеки Святой 
Троице от всех нас, человеков, столько облагодетель¬ 
ствованных Господом!» 

Наконец, — «отпуск»*: «Христос истинный Бог 
наш... помилует и спасет нас». 

«Христос» — последнее напутственное благосло¬ 
вение дается именем Христа Спасителя. 

«Святейшая, всемогущая, всеблагая Глава Церкви 
Своей» есть Он, «Господь Иисус, Альфа и Омега, 
начало и конец» всего. «Альфа и Омега всякого бо¬ 
гослужения... есть Иисус Христос, Единственный 
Милостивый и верный Первосвященник пред Богом 
за нас, — и вместе с Ним, без сомнения, — Бог Отец и 
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Дух Святый, Троица Единосущная и Нераздельная. 
К Нему надо взирать непрестанно!» 

«Ради страдания и смерти на кресте безгрешного, 
всесвятого Любителя нашего, Господа и Бога и Спаса 
нашего Иисуса Христа» совершилось примирение. 
«Иисус Христос наполнил всю землю благоуханием 
благодати Духа Святаго». «Эту благодать восприяли 
Матерь Божия и все святые угодники Божии». Его 
милостию, и их молитвами «удостаиваемся и мы» ее. 

«И кресту сообщена от страдавшего и умершего 
за нас животворящая и спасительная сила навеки. И 
мы по всей справедливости» лобызаем «животворя¬ 
щий крест Господень, как чудотворящий», и как зна¬ 
мение нашего спасения. 

При этом примечает батюшка, что «на отпустах 
церковных служб, таинств и молитвословий священ¬ 
ник обращается лицом к людям с словами милости и 
спасения от Господа: “помилует и спасет”, — спасе¬ 
ния, столь нужного и утешительного для нас, достой¬ 
ных по грехам нашим всякого наказания. Это слово 
и этот обряд внушает нам благую надежду». Этою 
добродетелию, этими словами обещания спасения, упо¬ 
ванием на милость Спасителя Церковь провожает 
своих чад, подавая в знак этой надежды крест для 
целования и еще раз побуждая к благодарности за 
спасение. Поцелуй есть знамение нашей благодарной 
любви. 

А вместе с этим он напоминает и о нашей винов¬ 
ности. Так в кресте запечатлелись и покаяние, и на¬ 
дежда, и любовь, и благодарение, эта «согласная чет- 
верица» чувств. 

«Сколько в кресте благодати, любви Божией ко 
мне, грешному, силы, избавления и спасения. Постра¬ 
давший пострадал и за все мои грехи, принял бесче¬ 
стие за все мои страсти, бесчестные и скверные, про- 



лил кровь и воду, чтобы меня омыть и очистить и 
освятить ими! Сколько в кресте милости и благово¬ 
ления ко мне, грешному, и недостойному, и непотреб¬ 
ному». 

«Весьма много говорит нашему сердцу и одна ка¬ 
кая-либо вещь, например, оставляемая нам каким-ли¬ 
бо высоким благодетельствовавшим нам лицом или 
вообще любимым и уважаемым человеком, который 
отправился куда-либо в дальнюю страну или умер. 
Мы бережем, чтим, часто украшаем эту вещь, ставим 
ее на видном месте, чтобы она всегда была на виду и 
напоминала нам о нашем благодетеле и в нас про¬ 
буждала чувства любви и благодарности, глохнущие 
и засыпающие от житейских забот и сует. Таков есть 
для нас именно, — и наиболее, — животворящий крест 
нашего Господа Иисуса Христа, умершего на нем 
жертвою за нас праведного гнева Божия и искупив¬ 
шего нас на нем от греха, проклятия и вечного му¬ 
чения». 

«С какою верою и любовию, с каким вниманием 
и благомыслием мы должны» лобызать крест и «изоб¬ 
ражать на себе крестное знамение, это оружие против 
злых демонов, ищущих поминутно нашей погибели! 
Как воспоминать то, что совершилось на кресте для 
нашего вечного спасения! Как отвращаться от греха! 
Как любить правду и творить ее всем сердцем! Как 
любить Возлюбившего нас до креста и смерти! И 
друг друга любить!..» 

Крест и крестное знамение «напоминают нам и о 
важнейших догматах нашей веры — о Святой Троице, 
воплощении Сына Божия... двух естествах во Иису¬ 
се Христе... о главнейшей заповеди Закона Божия — 
любить Бога всем помышлением (знамение на челе), 
всем сердцем (на сердце) и всею силою (на обоих пле¬ 
чах). А в этом — все существо христианской веры!» 



15. СТРУИ БЛАГОДАТИ 


Кончилась литургия... Люди расходятся от бого¬ 
служения. С чем же?.. Вот что получал и чувствовал 
отец Иоанн, и как бы и нам подобало чувствовать: 

«Священнослужением в Святой Церкви право¬ 
славной достигается служащим и простым верующим 
милость Божия величайшая, очищение грехов, прими¬ 
рение с Богом и с своею совестию, освящение, обнов¬ 
ление духа и тела, утверждение в вере, надежде и 
любви, дерзновение пред Богом, здравие душевное 
и телесное, святое веселие и радость, коих лишены не 
работающие Богу». 

Это все преимущественно относится именно к ли¬ 
тургии, которую он служил ежедневно. 

«Церковь, богослужение, вообще молитва есть род¬ 
ная жизненная стихия души, в которой, как рыба в 
свежей воде, как птица в воздухе, душа истинно жи¬ 
вет, покоится, наслаждается, укрепляется, играет и 
веселится, где “и верится, и плачется, и так легко, 
легко...”*» 

Молитва просвещает, облагораживает лицо чело¬ 
века молящегося, тогда делает его — как лицо ангела. 

Но «надо войти во вкус молитвы... и богослуже¬ 
ния, иначе молитва не принесет нам пользы ощути¬ 
тельной. И во всем так». А «мы молимся нередко 
дремлющими от житейских страстей сердцами и гово¬ 
рим дремания сердца своего, а не истинную, живую, 
горячую молитву», «без глубины и искренности», или 
«с поспешностью или борзостью». От этого «люди 
часто теряют весь плод молитвы. И молитвы наши — 
хоть брось, как говорится, так они бывают пусты, 
ничтожны! Дело молитвы — великое дело. Она есть 
беседа с Богом, словесная жертва наша Богу! Кто же 
для нас Бог? Чем мы Его себе представляем?.. И 

* Из стихотворения М. Ю. Лермонтова «Молитва». — Ред. 



пред этим-то всесовершеннейшим, всеправедным, все¬ 
ведущим, всеблагим, премудрым и всемогущим Суще¬ 
ством мы приносим нерадивую, неосмысленную, не¬ 
сердечную молитву! Пред Тем, от Кого мы получили 
жизнь, дыхание и всё! Да будет нам стыдно!» 

«Стоя в храме, мы должны помнить, что Бог есть 
око всевидящее, которое в тысячу раз светлее солнца, 
и видит все тайное и сокровенное в сердцах челове¬ 
ческих!» 

«Молись же не поверхностно, но всем сердцем, из 
глубины души, доходя сам своим размышлением до 
оснований каждой мысли... Тогда молитва твоя будет 
разумная, сердечная, животворная, исполнена светом и 
благодатию». Тогда «она доставит тебе глубокое на¬ 
слаждение духовное, мир, радость. Тогда ты возлю¬ 
бишь ее более всего на свете. А поверхностная мо¬ 
литва, как неплодящая, наводит скуку, зевоту и не¬ 
охоту». 

«Многие не любят быть у богослужения потому, 
что не знают его хорошо, во всем его богатстве, ве¬ 
личии, мудрости, сладости, животворности. А узна¬ 
ют, — не расстанутся никогда. Так оно привлекатель¬ 
но, питательно, сладко для души!» 

«Струи благодати обильно истекают в храме, при 
общественном богослужении, и напояют души верных». 

Отец Иоанн это очень хорошо знал: 

«Божественная служба, при всех борениях наших 
с грехами и противными злобными силами, удиви¬ 
тельно обновляет, укрепляет, очищает, ободряет. И она 
есть для меня величайшее благо в жизни». 

«Благодарю за сие Господа! Бесценное благо дано 
мне от Господа в богослужении. В нем вся жизнь 
нашей души, все сокровище! Тут ее родина, ее сила, ее 
слава». 

«Господи Иисусе!.. Даждь же мне благодать все¬ 
гда от начала до конца благополучно, свято, мирно, 



твердо, пламенно совершать всякое богослужение, при 
всяких обстоятельствах, при многом и малом народе, 
в праздники и будни, в храме и вне храма! Даждь 
мне, даждь благодать сию, — и очисти сердце от вея¬ 
ния страсти, скверны плоти и духа, избавь от всякого 
навета вражия. Воспламеняй небесным огнем во 
время моего служения и сердца всех предстоящих и 
молящихся! Смиряй сердца богатых и знатных, уче¬ 
ных, или мудрых, века сего, обуяя их мудрость и 
покоряя умы и сердца их слову Твоему. Смягчай 
сердца закосневших в страстях, воссозидай, обновляй 
люди Твоя. Аминь. Я — немощен. Но да совершается 
сила Твоя в немощах моих (см.: 2 Кор. 12, 9). Я гре¬ 
шен и прегрешен, но идеже умножися грех, преизбы- 
точествова благодать (Рим. 5, 20). Так и во мне да 
будет!» 

Впрочем, бесплодным богослужение, и в особенно¬ 
сти литургия, никогда ни для кого не остается, не 
может остаться: «Разве туне (напрасно) молимся... в 
храме? — Нет, но великие и богатые милости получа¬ 
ют от Бога все усердно молящиеся: помилование, ос¬ 
тавление грехов, ради бескровной жертвы, приноси¬ 
мой на алтаре, освящение, избавление от скорбей, 
умирение душ и утверждение в вере и добродетели. 
И можно ли туне уйти из дома Божия, из дома Отца 
щедрот и... всякая утехи (2 Кор. 1, 3), от Которого 
свыше сходит всяк дар совершен (Иак. 1, 17), как 
утешает нас Церковь пред самым выходом из храма 
в заамвонной молитве. Аминь!» 

* * * 

УГОДНИК БОЖИЙ 
ОТЕЦ ИОАНН (КРОНШТАДТСКИЙ) 

Великий угодник Божий жил в наши дни! Кто из 
православных русских людей не слышал и не чтит 



святое имя «батюшки, отца Иоанна Кронштадтско¬ 
го»?! И за границей известны его сочинения. Католи¬ 
ками же написан огромный труд о жизни и воззре¬ 
ниях его. Бог даст, и православная Церковь за 
рубежом дождется пространного жизнеописания это¬ 
го «последнего святого» на Руси. Здесь же предла¬ 
гается самый краткий очерк, скорее — перечень собы¬ 
тий из его жизни. 

Отец Иоанн Сергиев родился 19 октября 1829 го¬ 
да в селе Суре Пинежского уезда Архангельской гу¬ 
бернии в семье дьячка; отца его звали Ильей, а мать 
Агафией. Ребенку дано было религиозное воспитание 
от колыбели: благочестивая и твердая мать заложила 
в нем прочные основы пламенной веры и подвижни¬ 
чества на всю жизнь, а отец приучил его с младенчес¬ 
ких лет к храму. На шестом году ему явился Ангел 
Хранитель совершенно явно. 

С этого года начали учить его грамоте, а на деся¬ 
том году отправили учиться в духовное училище в 
Архангельске. Но сначала учение давалось мальчику 
очень туго. Тогда он решил вымолить у Бога «свет 
разума». Ночью стал на колени и горячо начал мо¬ 
литься. И «вдруг точно потрясло меня всего. У меня 
точно завеса спала с глаз; как будто раскрылся ум в 
голове». И скоро из «последнего ученика» он стал в 
первые ряды; а семинарию кончил уже самым луч¬ 
шим воспитанником и потому был отправлен в Пе¬ 
тербургскую Духовную академию. Здесь он особенно 
полюбил творения святого Иоанна Златоуста. 

По окончании учения юноша хотел сначала при¬ 
нять монашество и идти в миссионеры, для проповеди 
христианства язычникам; но потом понял, что и на 
родине непочатый край для религиозной работы, и 
решил сделаться пастырем. Необходимо было же¬ 
ниться, и он избрал себе подругу жизни, дочь прото¬ 
иерея кронштадтского Андреевского собора Елизаве- 



ту Константиновну Несвитскую. Но они всю жизнь 
провели в девстве, как брат и сестра. 

Отец Иоанн, рукоположенный к тому же Андреев¬ 
скому храму, отдает всего себя молитве, богослуже¬ 
нию и заботе о меньших братьях, в особенности — о 
бедном рабочем классе. Вместе с принятием священ¬ 
ства вменил он себе в правило непрестанную молит¬ 
ву и впоследствии говорил, что она есть дыхание ду¬ 
ши и что он не понимает, как можно жить без нее. 
И скоро кронштадтцы заговорили о необычайном 
батюшке, Божьем служителе. Скорбящие сердца по¬ 
тянулись к нему, как к теплому солнышку цветочки. 
Отец Иоанн отвечал им любовью, ежедневным хода¬ 
тайством за Божественной литургией и наставлениями. 

А скоро Господь открыл в нем и дар чудотворе- 
ний, о чем он свидетельствует и сам в своем дневнике 
«Моя жизнь во Христе» и что записано тысячами ис¬ 
целенных. Между прочим, лично мне известный и 
мною рукоположенный священник отец Василий Шус- 
тин (ныне в Сербии) рассказал и напечатал факт 
исцеления его чахоточного отца: доктора (проф. Си¬ 
мановский и др.) пророчили ему жить лишь 2 — 3 не¬ 
дели. А по молитвам батюшки и после причащения 
у него он жил еще 25 лет. 

Слава о чудотворце пронеслась по всему лицу 
земли Русской, и даже из-за границы просили его 
иноверцы о молитвенной помощи. Иногда приходило 
до тысячи писем и телеграмм в день. Тысячи народа 
стекались ежедневно в Кронштадт за молитвою, исце¬ 
лением, поучением, благословением угодника Божия. 
Огненное слово его жгло сердца людей и обращало 
на путь спасения самых погибших грешников*. При- 

* От него, кроме указанного дневника, осталось множество 
проповедей, катехизические беседы и проч. В Кронштадте был 
выстроен «Дом трудолюбия» с массою мастерских, богадельней, 
лечебницей, убежищем для детей и т. п. — А. В. 



глашали его служить и в другие города и веси Руси 
Святой; и всюду несметные толпы устремлялись к 
благодатному светочу. 

На 70-м году своей жизни, в слове на новый год, 
праведный служитель Божий между прочими благо¬ 
дарениями Бога изрек поразительные слова, в его ус¬ 
тах несомненно истинные: 

«Благодарю Тебя о непорочном житии моем, еще 
и привлекает меня к себе грех на всяк день и томит 
меня; ибо, аще бы не Ты хранил меня, яко зеницу ока, 
сотворил бы всякий грех. Нет числа милостям Твоим 
ко мне, Господи! И за все благодарю Тебя!» 

Так дожил он до начала 80-го года своего бытия 
в непрерывной Божьей работе. Еще в 1908 году, 
29 ноября, на фотографии своей он сделал надпись: 
Пою Богу моему, дондеже есмъ (Пс. 145, 2). А через 
20 дней, 20 декабря, мирно почил; и с необычайной 
торжественностию, при невероятном скоплении наро¬ 
да погребен в созданном им женском монастыре в 
Петрограде, на Карповке, где почивает и доныне. 

Царство тебе Небесное! Помолись и о нас, угодни- 
че Божий, Иоанне! 



СЛОВАРЬ 

БОГОСЛУЖЕБНЫХ ТЕРМИНОВ 


Агнец евхаристический — четырехугольной формы час¬ 
тица, вынимаемая из просфоры во время проскомидии и 
пресуществляемая затем, во время освящения Святых Да¬ 
ров, в Тело Христово. Агнец вырезается с особыми мо- 
литвословиями и обрядами (действиями, имеющими симво¬ 
лическое значение) из первой (из пяти) проскомидной 
просфоры, причем для него выбирается лучшая из всех 
просфор и обязательно с изображением святого креста. 
Для каждой литургии приготовляется только один агнец, 
хотя бы число причастников было очень велико. В воскрес¬ 
ные дни Великого поста, если на неделе предстоит совер¬ 
шение литургии Преждеосвященных Даров, приготовля¬ 
ются и освящаются агнцы и для них, причем на проско¬ 
мидии над каждым агнцем повторяются положенные 
молитвословия и обряды, освящаются же они все вместе. 
Начало приготовления агнцев восходит приблизительно к 
VIII веку. В древней Церкви для Евхаристии брался хлеб 
в целом, нетронутом виде. Чин приготовления агнца в 
нынешнем его виде выработался постепенно и окончатель¬ 
но установился в XIV —XV веках. 

Алтарь — в древности возвышение, служащее для жерт¬ 
воприношения. В период раннего христианства алтарь был 
большим столом, за которым происходила вечеря любви. 
В последующие века алтарем стали называть возвышенную 
часть храма, где находился стол, на котором совершалась 
бескровная жертва Евхаристии. Алтарем также называли 
возвышение на месте погребения святых и мучеников. 
В начале IV века часть храма, где находился алтарь, стали 
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отделять особой оградой. В православном храме алтарь — 
восточная, главная часть храма, отгороженная иконостасом. 
Внутри нее находятся престол и жертвенник. 

Амвон (греч. «восхождение») — выступающая полу¬ 
кругом часть солеи (греч. «возвышение»; возвышенное 
место вдоль всего иконостаса) напротив царских врат. 
Амвон знаменует собой те места, с которых проповедовал 
Господь (гору, корабль), поэтому на амвоне читается Еван¬ 
гелие. 

Ангелы (греч. «вестники») — бесплотные духовные су¬ 
щества, наделенные разумом и свободной волей, которые 
служат Богу, совершая вечный и радостный праздник 
небесной литургии, возвещают людям Его волю и исполня¬ 
ют Его веления. По мнению многих отцов Церкви, ангелы 
были сотворены прежде телесного мира, одновременно с 
небом. В основе «гармонического» единства ангелов лежит 
иерархический принцип. Строй «небесной иерархии» опи¬ 
сан в «Ареопагитиках». Ангельская иерархия состоит из 
трех триад: 1) серафимы, херувимы, престолы; 2) господ¬ 
ства, силы, власти; 3) начала, архангелы, ангелы. 

Антидор — раздаваемые народу в конце литургии части 
той просфоры, из которой на проскомидии вынимается 
агнец евхаристический. Возникновение обычая раздавать 
антидор относится к тому времени, когда исчезла древняя 
первоначальная практика приобщать всех присутствующих 
на литургии. Антидор раздается верующим, не приобщав¬ 
шимся Святых Тайн, как бы в некоторую замену Святых 
Даров. Отсюда и название — антидор. При большом стече¬ 
нии молящихся в качестве антидора раздаются части вто¬ 
рой служебной просфоры — Богородичной. 

Антиминс — четырехугольный плат, с изображением по¬ 
ложения во гроб Господа Иисуса Христа и с частицей 
святых мощей. Слово «антиминс» переводится как «вмес- 
топрестолие», то есть такой священный предмет, который, 
заменяя собой престол, и сам является престолом, потому 
что на антиминсе, по слову святителя Симеона Солунско- 
го, «совершается все, что на Божественной трапезе» и «свя- 
щеннодействуется живой Хлеб небесный». В молитве на 
освящение престола антиминсы названы также жертвенни¬ 
ками, на которых должна совершаться бескровная жертва. 
Без антиминса совершение Божественной литургии не- 



возможно. Святые мощи, влагаемые в антиминс, служат 
напоминанием о том, что первые христиане совершали 
Божественную литургию на гробах мучеников. 

Антифоны — слово греческое, обозначающее поперемен¬ 
ное пение. Некоторые псалмы в церкви поются на два хора 
поочередно. В IV веке пение псалмов во время каждого 
богослужения было распространено почти во всех церквах. 
Желая украсить службу и сделать ее благолепнее, антифо¬ 
ны ввел святитель Иоанн Златоуст. Они поются перед 
праздниками, в отдание праздников и по воскресеньям. 

Благоговение — страх Божий, преображенный любовью. 
Особое волнение, вызванное глубочайшим почитанием свя¬ 
тыни. 

Благодать — особая Божественная сила, которую Гос¬ 
подь посылает человеку для спасения души. 

Блаженны — евангельские стихи о блаженствах (Мф. 5, 
3—12), а также те песнопения и тропари, которые поются 
с ними на литургии. 

Богородичны — церковные песнопения: стихиры, тропа¬ 
ри и каноны в честь Божией Матери. 

Богослужение. В древности богослужением считалось 
внешнее выражение религиозной веры в молитвах, специ¬ 
альных ритуалах и жертвах. Но Спаситель наш Иисус 
Христос ставит выше подобного внешнего поведения лич¬ 
ное осознание человеком близости к Богу и исполнение 
Его законов. В русской православной Церкви богослуже¬ 
ние подразумевает не только Богопочитание, но и угожде¬ 
ние Богу добрыми мыслями, словами и делами, то есть 
исполнение воли Божией. Окончательное устройство хри¬ 
стианского богослужения было сформировано отцами 
Церкви, преемниками апостолов, по заповеди апостола Пав¬ 
ла: «все должно быть благопристойно и чинно» (1 Кор. 
14, 40). От домашней молитвы церковное богослужение 
отличается тем, что оно совершается священнослужителями, 
законно поставленными для этого через таинство священ¬ 
ства, преимущественно в храме. При богослужении через 
совершение таинств, особенно таинства святой Евхаристии, 
православные христиане входят в сокровенное общение с 
Богом и получают от Него благодатные силы для правед¬ 
ной жизни. 




Великий пост — время строгого воздержания, приготов¬ 
ляющее христиан к должной встрече праздника Пасхи. 
Установлен в воспоминание 40-дневного поста Иисуса 
Христа в пустыне. Уже с первых веков христианства отцы 
Церкви учили, что внешнее воздержание во время Велико¬ 
го поста — лишь средство, а цель — углубление во внутрен¬ 
нюю, духовную жизнь путем покаяния. «Что пользы, когда 
мы проведем пост без добрых дел? — писал святитель 
Иоанн Златоуст. — Ты постишься? — Напитай голодных, 
напои жаждущих, посети больных, не забудь заключенных 
в темнице, пожалей измученных, утешь скорбящих и плачу¬ 
щих. Будь милосерден, кроток, добр, тих, долготерпелив, 
сострадателен, незлопамятен, благоговеен, истинен, благоче¬ 
стив, чтобы Бог принял и твой пост, и в изобилии даровал 
дары покаяния». 

Вечерня — богослужение суточного круга, совершае¬ 
мое вечером. Чин вечерни установлен в первые века хрис¬ 
тианства. Ей предшествует чтение 9-го часа. Начинает¬ 
ся 103-м псалмом, прославляющим величие Творца (так 
называемым предначинательным). Затем следуют вели¬ 
кая ектения, чтение очередной кафизмы Псалтири, пе¬ 
ние 140-го и 141-го псалмов («Господи, воззвах») и присо¬ 
единяются стихиры — песни в честь воспоминаемого собы¬ 
тия или святого. Затем поется вечерняя песнь «Свете 
Тихий», возглашается прокимен. Заканчивается вечерня 
сугубой ектенией и отпустом — отпустительной молитвой 
священника. От обычной вечерни отличается вечерня вели¬ 
кая , которая, соединяясь с утреней в составе всенощного 
бдения, совершается накануне воскресных и праздничных 
дней. Вечерня малая — сокращение обычной вечерни, без 
ектении и кафизмы — совершается только перед всенощ¬ 
ным бдением. 

Вечеря — ужин. 

Воздух — в православной литургической традиции один 
из тканых покровов для священных сосудов, которым по 
совершении проскомидии до пения Символа веры на ли¬ 
тургии бывают покрыты Святые Дары, приготовленные к 
освящению на дискосе и в потире. В современной практи¬ 
ке представляет собой вышитый покров, приблизительно 
60x80 см, как правило, с изображением посредине креста 
или положения во гроб Господа Иисуса Христа. Малые 



воздухи называются покровцами и служат для покрывания 
потира и дискоса в отдельности. 

Врата храма. Храм имеет четверо ворот, или дверей: 
царские врата находятся в середине иконостаса, через них 
выносятся Святые Дары; северные врата ведут в ту часть 
алтаря, где находится жертвенник; южные врата ведут в 
ту часть алтаря, где находится диаконик, отчего они еще 
называются диаконскими; красные , или церковные , врата 
находятся на западной стороне храма, против алтаря, и слу¬ 
жат для торжественных выходов из храма. 

Всенощное бдение, или всенощная, — богослужение су¬ 
точного круга, совершаемое в канун воскресных и празд¬ 
ничных дней. Название происходит от обычая древней 
Церкви совершать службу в продолжение всей ночи, до 
рассвета. Состоит из вечерни, утрени и 1-го часа (или ве¬ 
ликого повечерия и утрени). На праздничном всенощ¬ 
ном бдении бывает благословение хлебов, пшеницы, вина и 
елея (масла) — в воспоминание о трапезах первых христи¬ 
ан в промежутках между долгими богослужениями. 

Вход — на церковном языке прохождение священно¬ 
служителей вокруг престола в предшествии свещеносца и 
при открытых царских вратах. Различают малый и вели¬ 
кий входы. Малый вход имеет также два вида: вход с ка¬ 
дилом, совершаемый во все великие вечерни и литургии 
Преждеосвященных Даров, и вход с Евангелием, соверша¬ 
емый только во время литургии и означающий явление 
Иисуса Христа на проповедь. Вход великий бывает только 
на литургии, его содержание — перенесение Преждеосвя¬ 
щенных или приготовленных в настоящий день Святых 
Даров с жертвенника на престол во время пения Херувим¬ 
ской песни или заменяющих ее песнопений. Вход со Свя¬ 
тыми Дарами символизирует крестный путь, смерть и по¬ 
гребение Иисуса Христа. 

Горнее ме'сто — место за престолом в алтаре, где ставят¬ 
ся на возвышении кафедра епископа и по бокам сидения 
для пресвитеров. 

Губка — предмет церковной утвари, используемый в ал¬ 
таре при совершении Божественной литургии. Небольшой 
по размеру кусок натуральной греческой губки употребля¬ 
ется для отирания дискоса над Чашей после опускания в 
нее всех частиц, лежавших на дискосе, которые священник 
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предварительно вынимает из жертвенных просфор. Губка 
полагается на антиминс и знаменует ту губку, которую, 
напитав желчью и оцтом (уксусом), подносили к устам 
страждущего Спасителя. 

Держава — сила, власть, утверждение, укрепление. 

Диакбник (диаконник) — южное отделение алтаря (в 
древней Церкви это было помещение вне алтаря), в кото¬ 
ром хранятся священные вещи, находящиеся в ведении 
диакона: ризы, богослужебные сосуды, напрестольные Еван¬ 
гелия и кресты, дарохранительницы и проч. Южные двери 
алтаря, ведущие в это отделение, называются диаконскими. 

Дискос (греч. «блюдо», «тарелка») — небольшое свя¬ 
щенное блюдо на особом подножии, с изображением на нем 
Предвечного Младенца Иисуса Христа и с вырезанными 
по окружности словами: «се Агнец Божий вземляй грехи 
мира». На дискосе во время литургии полагается святой 
агнец и частицы из других просфор, вынутые в честь 
Богоматери, пророков, апостолов и всех святых, а также в 
воспоминание живых и умерших. В разное время литургии 
дискос знаменует собой то вертеп и ясли, где родился 
Иисус Христос, то гроб, в котором было погребено тело 
Спасителя мира. Известен дискос с древних времен, делал¬ 
ся из стекла, серебра и золота, часто украшался драгоцен¬ 
ными камнями, покрывался изображениями Спасителя в 
обыкновенном виде или в виде агнца, несущего крест, 
Божией Матери и апостолов. Для его освящения Церковью 
установлена особая молитва. 

Догмат — непререкаемая вероучительная истина. 

Догматик — песнопение в похвалу Пресвятой Богороди¬ 
цы, содержащее ряд догматов, которое поется на великой 
вечерне после стихир на «Господи, воззвах». В догматике 
прославляется Божия Матерь и содержится учение Церкви 
о двух естествах Христовых — Божеском и человеческом, о 
воплощении Сына Божия и т. д. 

Евхаристия — богослужение, во время которого проис¬ 
ходит одно из главнейших христианских таинств — прича¬ 
щение. Может происходить только в храме или, в самом 
крайнем случае (если церковь разрушена), в частном доме, 
но непременно на антиминсе. По учению Церквей право¬ 
славной, католической и армяно-грегорианской, в Евхарис- 



тии хлеб и вино пресуществляются в Тело и Кровь Хрис¬ 
товы. 

Ектения (греч. «усердие», «протяженность») — протя¬ 
женно совершаемое моление, содержащее в себе разные 
прошения, из которых каждое заканчивается пением: Гос¬ 
поди, помилуй , или Подай, Господи , или Тебе, Господи. 
Главные виды ектений: великая, просительная, сугубая и 
малая. 

Епитрахиль — предмет богослужебного облачения свя¬ 
щенника, надеваемый на шею. Епитрахиль — широкая лен¬ 
та, два конца которой, спускаясь с шеи, соединяются вместе 
и спускаются донизу. Она есть символ благодати священ¬ 
ства, без нее священник не совершает ни одного из богослу¬ 
жений и священнодействий и не произносит проповеди в 
церкви. При исповеди он возлагает епитрахиль на голову 
исповедующегося, когда произносит разрешительную мо¬ 
литву; обертывает ею свою руку, когда при венчании 
троекратно обводит венчающихся вокруг аналоя. Некото¬ 
рые богослужения священник совершает в одной епитрахи¬ 
ли (без фелони), а именно таинство покаяния, малую вечер¬ 
ню, повечерие, полунощницу, часы (если на них не читается 
Евангелие), а также некоторые молитвословия на дому у 
прихожан, например молитвы при рождении младенца 
и наречении ему имени и т. п. 

Жертвенник — возвышение для жертвоприношения. 
В ветхозаветной Церкви жертвенники вначале были есте¬ 
ственными, например камень, потом специально изготавли¬ 
вались. В первые века христианства они делались из де¬ 
рева и камня, в настоящее время в Восточной Церкви 
приняты деревянные. Это четырехугольный стол, который 
помещается в левой части алтаря. На нем совершается 
проскомидия. 

Заамвбнная молитва — молитва, которую священник, от¬ 
служив литургию, читает посреди церкви, сойдя с предал¬ 
тарного возвышения (солеи), круглый выступ которого 
называется амвоном. 

Звездица — священный предмет, состоит из двух дуг, 
вращающихся около скрепляющего их винта. Звездицей 
накрывается дискос, чтобы находящиеся на нем частицы 
не касались покрова дискоса, когда он покрывается воз¬ 
духами. 



Ирмос — первая строфа канона, служащая мелодичес¬ 
ким образцом для последующих тропарей. 

Кадило — богослужебный сосуд с крышкой, наполнен¬ 
ный составом из древесной ароматической смолы (ладана) 
и тлеющих углей. Подвешивается на цепочке к рукоятке. 

Канон — одна из форм православной гимнографии, пес¬ 
нопения (ирмосы и тропари), связуемые в одно целое 
единством предмета (например, воспоминание события 
Евангельской истории или прославление святого). Канон 
разделяется на песни; каждая песнь, в свою очередь, состо¬ 
ит из ирмоса, поемого хором («ликом») и связующего пес¬ 
ни из Священного Писания с празднуемым событием, и 
тропарей — стихов, раскрывающих содержание этого собы¬ 
тия. Обычно канон состоит из девяти или восьми пес¬ 
ней (полный канон); но есть каноны из четырех, трех и 
двух песней, называемые соответственно четверопеснцами , 
трипеснцами и двупеснцами. Полные каноны читаются в 
воскресные и праздничные дни, неполные — во время Ве¬ 
ликого поста. Каноны написаны лучшими гимнографами 
Восточной Церкви: Иоанном Дамаскиным, Андреем Крит¬ 
ским, Космой Маюмским, Феодором Студитом и другими. 

Копие — короткий обоюдоострый нож, с помощью кото¬ 
рого над просфорами совершаются все действия проскоми¬ 
дии. Оно знаменует то копие, которым один из воинов про¬ 
колол ребра Спасителя, умершего на кресте. 

Лжица — священный сосуд с крестом на рукоятке, упот¬ 
ребляемый как ложечка при причащении мирян и церков¬ 
нослужителей. Греческое название ее напоминает те клещи, 
которыми серафим взял раскаленный уголь и коснулся уст 
пророка Исаии. Лжицу ввел в употребление святой Иоанн 
Златоуст. До него частицы Тела Христова давались муж¬ 
чинам в руки, а женщинам в чистый платок. 

Лития (греч. «коленопреклонение», «усердная молит¬ 
ва»). Часть всенощного бдения, совершаемого в центре 
храма. Иногда, в случае бедствий или воспоминаний о них, 
может служиться и вне храма, соединяясь с молебном или 
крестным ходом. При поминовении усопших лития входит 
в состав панихиды, но может служиться отдельно как крат¬ 
кое заупокойное богослужение. 

Литургия — название главнейшего из христианских бо¬ 
гослужений, существующего в разных значениях и видах 



во всех христианских вероисповеданиях и выясняющего 
идеи христианского миросозерцания и главные стремления 
христианской Церкви. Литургия установлена Самим Иису¬ 
сом Христом на Тайной вечере. В состав литургии входили 
чтение Священного Писания Ветхого Завета, пение псал¬ 
мов, священных песней ветхозаветных и песнопений соб¬ 
ственно христианских, поучения и молитвы. Литургия в 
православной Церкви может быть совершаема каждый день 
в году, за исключением нескольких дней, установленных 
церковными правилами. Чаще всего совершается литургия 
Иоанна Златоуста (1*407). В определенные дни Великого 
поста установлено совершать литургию Преждеосвящен- 
ных Даров. Литургия Василия Великого (1*379) соверша¬ 
ется десять раз в году: в пять первых воскресений Ве¬ 
ликого поста, в Великий четверток, в Великую субботу, 
накануне Рождества Христова и Богоявления и в день 
памяти святителя Василия— 1/14 января. Совершается 
литургия епископом или священником, больше никто не 
имеет права на ее совершение. 

Митра — «епископская шапка». В Восточной Церкви 
епископская митра с XI века воспринимается как подобие 
императорской короны и получила символическое значе¬ 
ние (епископ — образ Царя-Христа). Митра напоминает о 
терновом венце Распятого и «сударе» (Ин. 20, 7), которым 
была обвита голова Погребенного. В России со времени 
Московского Собора 1667 г. шапки, подобные епископским, 
стали жаловаться и архимандритам. Из белого духовенства 
митрами награждаются протопресвитеры и протоиереи. 

Оглашенные — в раннехристианской Церкви этим име¬ 
нем назывались люди, еще не принявшие святое крещение 
и поэтому не ставшие верными, то есть полноправными 
членами Церкви, имеющими право участвовать в церков¬ 
ных таинствах и, в частности, в таинстве Евхаристии. В чи- 
нопоследовании литургии одна из ее частей так и называ¬ 
ется: «литургия оглашенных». После чтения Апостола и 
Евангелия, ектении об оглашенных и диаконского возгла¬ 
шения: «Оглашенные, изыдите» они должны были поки¬ 
нуть храм, не имея права присутствовать на литургии 
верных и участвовать в таинстве Евхаристии. В древней 
Церкви готовящихся ко святому крещению «оглашали» с 
церковного амвона, то есть объявляли присутствующим об 



их намерении стать полноправными членами Церкви. Пе¬ 
ред святым крещением с ними проводились огласительные 
беседы, в которых им преподавались основные догматы 
христианской веры. Такой период подготовки ко вступле¬ 
нию в Церковь мог быть весьма длительным. 

Омофор — часть архиерейского облачения — широкая 
лента с изображением крестов, охватывающая шею и спус¬ 
кающаяся одним концом на грудь, а другим на спину (боль¬ 
шой орарь) или обоими концами на грудь (малый орарь). 
Символизирует заблудшую овцу (наше естество), которую 
взял на свои плечи пастырь (Спаситель). 

Орарь — часть облачения иподиакона, диакона и архи¬ 
диакона, представляет собой длинную широкую ленту, кото¬ 
рую диакон носит на левом плече, а конец ее держит пра¬ 
вой рукой. Орарь знаменует благодать священного сана, 
ангельские крыла, благое бремя служения Христу. Заслу¬ 
женные диаконы награждаются двойным орарем, который в 
два раза шире, чем обычный. Иподиаконы препоясуются 
орарем крест-накрест. 

Отпуст, или отпуск, — заключительная часть богослуже¬ 
ния, когда молящиеся «отпускаются» из храма. Священник, 
стоя в царских вратах лицом к народу, произносит от¬ 
пуст — благословение, в котором выражается пожелание, 
чтобы Господь, молитвами Богородицы и святых, помиловал 
и спас молящихся. 

Панагия — небольшая круглая икона Божией Мате¬ 
ри (иногда Спасителя), которая как знак архиерейского до¬ 
стоинства носится епископами на груди. 

Параклис Богородице — покорное прошение, или усерд¬ 
ная молитва, то есть молебен, поемый во всякой скорби ду¬ 
шевной и обстоянии. 

Паримии — чтения из Священного Писания Ветхого 
или Нового Завета на вечернем богослужении, главным об¬ 
разом накануне праздников. Они содержат пророчества о 
празднуемом событии, или похвалу празднуемому святому, 
или объяснение смысла праздника. 

Партесное пение — многоголосое пение православной 
Церкви, разделенное на голоса, или партии. Перешло к нам 
с Запада в XVII веке. Петр Великий любил партесное пе¬ 
ние и сам пел на клиросе, исполняя басовую партию. 



Песнь Богородицы — песнь Пресвятой Богородицы (см.: 
Лк. 1, 46 — 55) в церковном уставе называется «Честней¬ 
шую», так как после каждого тропаря песни следует при¬ 
пев: «Честнейшую Херувим и славнейшую без сравнения 
Серафим, без нетления Бога Слова рождшую, сущую Бого¬ 
родицу, Тя величаем». Поется после 9-й песни канона, кро¬ 
ме тех случаев, когда (в великие праздники) к 9-й песни 
канона положены особые припевы. 

Покровцы— см. Воздух. 

Потир — греческое название чаши, из которой право¬ 
славные причащаются Тела и Крови Христовых. Употреб¬ 
ляется потир в Евхаристии по примеру Иисуса Христа и 
апостолов. Сначала чаши были деревянными, с III века — 
стеклянными, а с IV века употребляются серебряные и 
золотые. Часто имеют надписи и украшения. С самой глу¬ 
бокой древности священные чаши имеют удлиненную, квер¬ 
ху расширенную форму и укрепляются на подножии. 

Пояс — часть богослужебного облачения священника и 
архиерея — широкая лента, служит для затягивания под¬ 
ризника. Символизирует Божественную силу, укрепляю¬ 
щую в служении. Эта мысль выражена в словах, которые 
произносятся при облачении. Кроме того, пояс символизи¬ 
рует лентий (полотенце), которым препоясался Господь 
Иисус Христос при омовении ног ученикам. 

Преждеосвященная литургия, или литургия Преждеос- 
вящённых Даров — называется так потому, что совершается 
на святом хлебе-агнце, освященном на предшествующей 
литургии Василия Великого. Преждеосвященная литургия 
совершается в среду и пятницу всех шести недель Велико¬ 
го поста (а также в понедельник, вторник и четверг этих 
недель, если в эти дни праздник полиелейный или храмо¬ 
вый) и в понедельник, вторник и среду Страстной седми¬ 
цы. Объясняется это тем, что в христианском представле¬ 
нии литургия, когда совершается таинство Евхаристии,— 
это торжество, празднество. Посту же более приличествуют 
скорбь и помышление о своих грехах. Окончательную 
форму литургия Преждеосвященных Даров получила при 
папе Римском святом Григории Двоеслове, в честь которого 
и именуется. Нынешний православный чин литургии Преж¬ 
деосвященных Даров, в основе которого лежит последова- 



ние святого Григория Двоеслова, составлен в XIV веке 
Константинопольским патриархом Филофеем. 

Престол — главная принадлежность алтаря христианс¬ 
кого храма. В православной Церкви — это четырехсторон¬ 
ний стол, стоящий посредине алтаря на четырех столпах, на 
котором совершается Евхаристия. На престол надеваются 
две одежды: нижняя, или срачица (сорочка), изображаю¬ 
щая плащаницу, которой было обвито тело Иисуса Христа 
при погребении, и верхняя, индития, большей частью свет¬ 
лая, одинаковая по материалу и цвету с ризой священника. 
При освящении храма престол опоясывается по нижней 
одежде вервием в напоминание уз Иисуса Христа. При 
архиерейском освящении храма престол обвязывается 
вервием так, что на каждой стороне его изображается 
вервием крест. В таинственном смысле престол изображает 
небесное место селения Господа Вседержителя, а также 
гроб Христов, так как на нем возлежит тело Христово, 
поэтому прикасаться к престолу не разрешается никому, 
кроме священнослужителей. Запрещается лицам не свя¬ 
щенного сана проходить между престолом и царскими вра¬ 
тами. 

Прокимен — стих Псалтири, произносимый диаконом и 
повторяемый пением на клиросе перед чтением Апостола, 
Евангелия или паримий. В прокимне кратко выражается 
смысл или последующего чтения Священного Писания («про¬ 
кимен Апостола», «прокимен Евангелия», «прокимен дне» 
и пр.) или службы дня. Великие прокимны содержат не 
один, а три стиха; они положены только в великие празд¬ 
ники Господни и в воскресенья Великого поста, кроме Не¬ 
дели ваий. 

Проскомидия — первая часть христианской литургии, в 
которой священнослужители приготавливают вещество для 
Евхаристии. Все ее действия имеют аллегорическое значе¬ 
ние: просфора, из которой вынимается агнец, означает 
Пресвятую Деву, жертвенник — вертеп Вифлеемский, дис¬ 
кос — ясли и т. д., в целом же проскомидия изображает со¬ 
бытие Рождества Христова со всеми его деталями. 

Просфора — в древности так назывались приношения 
христиан, часть которых использовалась для Евхаристии, а 
остатки для вечери любви после литургии. С обособлением 
вечери любви от литургии просфорой стал называться 



только хлеб, употребляемый для совершения Евхаристии. 
Этот хлеб издревле имеет форму сплюснутого кружка с 
оттиснутым сверху изображением креста. Наша нынешняя 
просфора состоит из двух наложенных один на другой 
кружков; на верхнем — печать, изображающая четырехко¬ 
нечный крест со словами ІС ХС N1 КА, которая была 
введена в практику Московским Собором 1667 г. Некото¬ 
рым церквам, особенно монастырям, в виде исключения 
разрешается иметь печати для просфор с другими изобра¬ 
жениями (святого или праздника, в честь которого соору¬ 
жен храм). Просфоры изготовляются только из пшеничной 
муки, замешиваются на чистой, без примесей воде, делаются 
из квасного, а не пресного теста и ничем не смазываются. 

Саккос — верхняя одежда архиерея, заменяющая собой 
фелонь. 

Святые Дары — хлеб и вино, пресуществленные Духом 
Святым при участии священнослужителей в Тело и Кровь 
Христовы во время Евхаристии. 

Седален — тропарь, во время которого церковным уста¬ 
вом дозволяется сидеть. 

Символ веры — краткое догматическое изложение ос¬ 
нов христианского вероучения. Православный Символ веры 
в его окончательном виде был утвержден в IV веке на Ни- 
кейском (325) и Константинопольском (381) Вселенских 
Соборах и потому называется Никео-Константинопольским 
Символом веры. Православный Символ веры разделен на 
двенадцать частей, или членов, каждый из которых содер¬ 
жит особый догмат православного вероучения. Исповеда¬ 
ние Символа веры обязательно для каждого приобщающе¬ 
гося ко Святой Церкви в таинстве крещения; во время 
Божественной литургии Символ веры поется всеми верую¬ 
щими; Символ веры — составная часть утренних молитв в 
православных молитвословах. 

Славословие великое — песнопение «Слава в вышних 
Богу, и на земли мир, в человецех благоволение...», которое 
поется на утрене и оканчивается Трисвятым: «Святый Бо¬ 
же, Святый Крепкий, Святый Безсмертный, помилуй нас». 
Если славословие не поется, а читается, оно оканчивается 
молением: «Сподоби, Господи, в день сей без греха сохра¬ 
нился нам». В основе великого славословия лежит песнь, 
воспетая ангелами при Рождестве Христовом (Лк. 2, 14). 



Служебник — церковная книга, по которой отправляет¬ 
ся Божественная служба. Она содержит последования ве¬ 
черни, утрени и литургий Иоанна Златоуста, Василия 
Великого и литургии Преждеосвященных Даров Григория 
Двоеслова. Из последований вечерни и утрени в Служеб¬ 
нике помещены только ектении, возгласы и молитвы, из 
которых ектении и возгласы произносятся вслух, а молитвы 
тайно прочитываются священником. Последования литур¬ 
гий помещены в Служебнике полностью. В конце Служеб¬ 
ника помещено так называемое известие учительное, кото¬ 
рое содержит наставления, необходимые для священника, о 
приготовлении к священное лужению и о предметах, относя¬ 
щихся к совершению таинства Евхаристии. Эта книга вру¬ 
чается архиереем каждому священнику при рукополо¬ 
жении. 

Солея — см. Амвон. 

Стихарь — длинное с широкими рукавами одеяние диа- 
конское и причетническое. Подобное облачение архиерей¬ 
ское и священническое называется подризником. 

Стихира (греч. «многостишие») — священное песнопе¬ 
ние, состоящее из многих стихов, написанных одним разме¬ 
ром и большей частью предваряемых стихами из Священ¬ 
ного Писания. По различию стихов Писания, предваряющих 
стихиры, они бывают трех видов: 1 ) стихиры на « Господи , 
воззвах », которые поются на вечерне после 140-го псал¬ 
ма («Господи, воззвах к Тебе, услыши мя»); 2) стихиры 
стиховны , или на стиховне , предваряемые стихами из раз¬ 
ных книг Священного Писания соответственно воспомина¬ 
нию дня или памяти святого; поются в конце вечерни и в 
конце утрени, когда нет великого праздника; 3 ) стихиры 
на хвалитех , или хвалитны, то есть те, которым предше¬ 
ствуют стихи из так называемых хвалитных псалмов — 
148, 149 и 150-го, где часто встречается слово «хвалите»; 
поются в конце утрени. 

Тайная вечеря — историческое событие, описанное в 
Евангелии. Прощальная совместная трапеза Иисуса Хрис¬ 
та с учениками, на которой Он установил таинство прича¬ 
щения. 

Тайная молитва — произносится священнослужителем 
в алтаре во время пения хора или возглашения диакона. 



Типикон — устав, богослужебный сборник указаний о 
порядке и образе совершения службы на каждый день цер¬ 
ковного года. 

Трапеза — стол, пища, престол в алтаре. Святая трапе¬ 
за — святой престол, так как на нем предлагаются в пищу 
и питие верным Тело и Кровь Христовы. Подобно престо¬ 
лу, святой трапезой называется антиминс, на котором име¬ 
ется надпись: «Сей антиминс, си есть трапеза священная 
на приношение безкровныя жертвы в Божественной литур¬ 
гии». 

Трисвятая песнь, или Трисвятбе, — молитва «Святый 
Боже, Святый Крепкий, Святый Безсмертный, помилуй нас», 
которая представляет собой распространение песни сера¬ 
фимов в видении пророка Исаии (Ис. 6, 1—3). Святитель 
Иоанн Златоуст отмечает, что эта молитва относится к 
временам древнехристианской Церкви. Общецерковное 
употребление Трисвятого начинается с V века, когда, по 
преданию, эта песнь была услышана от ангелов отроком, 
поднятым на воздух во время покаянного молебна по слу¬ 
чаю землетрясения в Константинополе. Отрок слышал от 
ангелов только первую часть песни, а народ прибавил: 
«Помилуй нас». 

Тропарь — краткое песнопение, в котором раскрывается 
сущность праздника или представляются главные события 
жизни и подвигов прославляемого святого. 

Утреня, или заутреня, — одно из богослужений суточно¬ 
го круга, совершаемое в утренние часы. По содержанию 
утреня разделяется на три части: в первой христиане 
сокрушаются о своих грехах и испрашивают милости Бо¬ 
жией на предстоящий день; во второй — прославляют вос¬ 
поминаемого в этот день святого или празднуемое событие; 
в третьей — славословят Господа Иисуса Христа. 

Фаворский Свет. Тот таинственный Божественный свет, 
которым просияло лицо Иисуса Христа при преображении, 
когда Он был с тремя учениками — Петром, Иаковом и 
Иоанном — на горе Фавор («И просияло Лице Его, как 
солнце, одежды же Его сделались белыми, как свет» (Мф. 
17, 2). Это событие Церковь отмечает как особый празд¬ 
ник: Преображение Господне. 

Фелонь, то же, что риза, — длинная и широкая одежда 
без рукавов. В древности на Востоке ее употребляли для 



защиты от дождя и холода. Из благоговения к Спасителю 
и апостолам, носившим такую одежду, фелонь стала упот¬ 
ребляться как священная одежда. Изображая ту хламиду, 
в которую облекли Спасителя истязавшие Его воины, 
фелонь вместе с тем напоминает иерею, что он в служении 
изображает Господа, принесшего себя в жертву за людей. 
Короткая фелонь — первая и начальная одежда, надевае¬ 
мая при посвящении чтеца или певца, используется только 
в момент посвящения. 

Херувимская — духовная песнь православной Церкви, 
которая называется так по первым словам текста: «Иже 
херувимы». Поется на литургиях Иоанна Златоуста и 
Василия Великого, кроме четверга и субботы Страстной 
недели, во время перенесения Святых Даров с жертвенника 
на престол. 

Часослов — богослужебная книга, содержащая тексты 
неизменяемых молитвословий суточного богослужебного 
круга. 

Часы — богослужения суточного круга, состоящие из 
трех псалмов, нескольких стихов и молитв, которые симво¬ 
лически отображают Евангельские события, страдания и 
крестную смерть Господа Иисуса Христа. Час бывает пер¬ 
вым, третьим, шестым и девятым*. На 1-м часе воспомина¬ 
ется изгнание из рая Адама и Евы, а также предстоящіе 
Христа на суде Синедриона, на 3-м — суд Пилата и муче¬ 
ния Спасителя в претории, а также сошествие Святого 
Духа на апостолов. На 6-м часе воспоминаются шествие 
Христа на Голгофу, Его пропятие на кресте и крестные 
страдания. На 9-м часе — великие предсмертные муки 
и смерть Спасителя. Службы часов совершаются каждый 
день и поэтому называются вседневными. Как прави¬ 
ло, совершение часов соединяется с другими службами: 
1-й час — с утреней, 3-й и 6-й часы — с литургией, 9-й час — 
с вечерней. В некоторые дни года обычные часы не со¬ 
вершаются, вместо них служат другие часы, отличающиеся 

* У древних евреев сутки делились на две части по 12 часов: 
12 часов дня и столько же ночи. Время дня и ночи делилось на 
четыре части по 3 часа, по прошествии которых сменялась 
воинская стража. Днем считали время с 6 часов утра до 6 ча¬ 
сов вечера. Часы дня 3, 6, 9 и 12-й соответствуют нашим 9-ти 
и 12-ти и послеполуденным 3-му и 6-му. Таким образом, 1-й час 
дня совпадает с нашими 7-ю часами утра. — Ред. 



по своему составу. Таковы великопостные часы, царские 
часы и пасхальные часы — в Светлую седмицу, которые 
состоят из пасхальных песнопений. 

Чиновник — архиерейский Служебник, книга, по кото¬ 
рой совершает службу архиерей. Она, кроме главного со¬ 
держания Служебника, содержит молитвословия, которых 
нет в других богослужебных книгах, и чинопоследования 
рукоположений, освящения храма, антиминса и некоторые 
другие, которые совершаются только архиереем. 

Шестопсалмие — шесть псалмов, читаемых вслух в на¬ 
чале утрени (3, 37, 62, 87, 102 и 142-й). В них изображаются 
грозящие нам опасности и выражается надежда на мило¬ 
сердие Божие. При их чтении в храме гасят светильники. 
Это делается, во-первых, для того, чтобы возбудить более 
внимательное и сосредоточенное настроение, и, во-вторых, в 
напоминание о том мраке, который царил во время шествия 
вифлеемских пастырей на поклонение Богомладенцу. 
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